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BHK = Biblia Hebraica, ed. Kittel. 
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[Videnskapsselskapets Skrifter, IL. Hist.-Filos. Klasse, 1921], Kristiania 1921, und: Psalmen- 
studien II. Das Thronbesteigungsfest Jahwads und der Ursprung der Eschatologie, {Viden- 
skapsselskapets Skrifter. II. Hist.-Filos, Klasse. 1921], Kristiania 1922. 

Schr. AT Ausw. = Die Schriften des Alten Testament im Auswahl (» Géttingerbibele«) 

VAB = Vorderasiatische Bibliothek. 

ZATW = Zeitschrift fiir die alttestamentliche Wissenschaft. 


Das Zeichen f in der Umschrift bezeichnet die frikative Aussprache des J), was hier 
ausdrticklich bemerkt sei, da ich nachtraglich gesehen habe, caf in den friiheren Heften 


meiner Psalmenstudien gelegentlich ein p statt f leider bei der Korrektur iibersehen wor- 
den ist. 


KAP, 1. EINLEITENDES UND GRUNDSATZLICHES. 
1. Das Problem. 


Unter den Psalmen des AT finden sich mehrere, in denen die Gott- 
heit redend eingefiihrt wird, sei es dafs die Antwort Jahwa’s mehr oder 
weniger unvermittelt nach Klage und Bitte folgt, wie in Ps. 60 und 75, 
sei es dafs der ganze Psalm Jahwé in den Mund gelegt ist, wie Ps. 82 
und der erste Teil von 110. In allen diesen Fallen sind Form und Stil der 
géttlichen Worte im grofsen Ganzen dieselben wie in den prophetischen 
Schriften; mitunter klingen die Worte ganz orakelhaft, wie in Ps. 60; 2 
und IIo. 

Hier ist es nun natiirlich an sich méglich, dafs wir es lediglich mit 
Stilanleiben, mit poetischen Fiktionen zu tun haben; bei einer etwas ober- 
flachlichen Betrachtung wird es immer die nachstliegende Annahme sein, 
dafs die Psalmdichter Jahwa auf dem Papier das Wort ergreifen lassen, mit 
vollem Bewufstsein davon, dafs das Alles eine poetische Fiktion sei, der 
keine a4ufsere Wirklichkeit entspreche. 

Wer aber etwas tiefer in das Wesen der Psalmdichtung gesehen hat, 
wird sich kaum von dieser Erklarung befriedigt fithlen. Erstens ist es 
darin etwas Auffallendes, dafs verhaltnismafsig oft die direkte gittliche Rede 
zu den Menschen sich eben in den Psalmen findet, die doch ihrem Wesen 
nach in erster Linie den menschlichen Stimmungen, Gedanken und Gebeten 
Gott gegeniber Ausdruck verleihen wollen; wir sind ja daran gewohnt, den 
Psalmengesang zu den sakrifiziellen, nicht zu den sakramentalen Elementen 
des Kultes zu rechnen. Wenn wir aber zweitens uns daran erinnern, dafs 
die Psalmen als solche zunachst wirkliche Kultpsalmen sind, und wenn wir 
dies an sich selbstverstandliche Postulat zum Ausgangspunkt der Erklarung 
machen, so werden wir es-bald in seiner Ordnung finden, dafs auch das 
Sakramentale im Kult in dem poetischen und musikalischen Teil derselben 
mit vertreten ist; die Handlung Gottes mit den Menschen ist nicht weniger 
feierlich und der musischen Kunst weniger wiirdig als die Gebete der 
Menschen zu Gott. Dann greift man aber eher zu der zweiten mdglichen 
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Erklarung, dafs diese Jahwa-Worte in den Psalmen eine kultische Realitat 
ausdriicken, einer tatsachlichen Eigentiimlichkeit des alten israelitischen oder 
jiidischen Gottesdienstes entsprechen. 

Wie wir sehen werden, ist dem auch wirklich so. Erst von dieser 
Voraussetzung heraus erhalten die genannten Eigentiimlichkeiten der Psal- 
men ihre volle Erklarung. — 

Durch eine ahnliche Erwagung ist Gunkel! zu dem Ergebnis gekom- 
men, dafs es eine Zeit im Kulte des alten Israel gegeben, in der die 
priesterliche Zusage der Erhérung im Namen der Gottheit den Abschluf 
des Klagepsalms des zu reinigenden Kranken bildete. Er geht von der 
Beobachtung aus, dafs die prophetischen Nachahmungen der Volksklage- 
lieder2, z.B. Jer.t4, in der Regel in zwei Hauptteile zerfallen: die Bitte 
und die géttliche Antwort; dem zweiten Teil entspricht in den Psalmen 
»die Gewifsheit der Erhérung<, ein ziemlich fester Bestandteil der biblischen 
Klagepsalmen. »Man darf sich demnach vielleicht vorstellen, dafs bei den 
altesten Klagefeiern zunachst das Gebet gesprochen worden ist, worauf 
dann der Priester die Antwort im Namen des Gottes verkiindet hat. Das 
wirde etwa babylonischen Liturgien entsprechen.« 

Gunkel hat hier einen in mehreren Richtungen fruchtbaren Gedanken 
hervorgezogen, ihn aber sofort wieder liegen lassen, ohne zu einer klaren, 
der vollen Wirklichkeit entsprechenden Erkenntnis vorzudringen. Er hatte 
hier einen Ariadnefaden der Psalmenexegese haben kénnen, hat ihn aber 
verschmaht, weil Wellhausen — Stade — Smend noch zu stark in ihm 
gewesen. Bei den einzelnen konkreten Psalmen fallt er in die Ansichten 
der alteren Kritik zuriick, nach der wir in den Psalmen private Herzens- 
ergiefungen nichtkultischer Art haben; das Prophetische im Psalter fafat 
er als. das Ergebnis einer doppelten Nachahmung auf; zunachst haben die 
Propheten in ihren Prophezeihungen die Psalmdichter nachgeahmt und einen 
Mischstil hervorgebracht, in dem das Prophetische jedoch das Primare und 
Echte gewesen; spater haben die Psalmdichter diesen Mischstil nachge- 
ahmt und das Prophetische, diesmal wohl aber als literarische Form, auf- 
genommen. 

Diese Gunkel’sche These ist, wie gesagt, von seiner Voraussetzung, dafs 
die jetzigen Psalmen mit wenigen Ausnahmen keine urspriinglichen Kult- 
psalmen seien, beeinfluft. Ich bin dagegen der Uberzeugung, dafs es sich 


umgekehrt verhalt; unsere biblischen Psalmen sind mit ganz wenigen 


1 Artkl, Psalmen, RGG IV, Sp. 1935. 


® Zu den Volksklageliedern siehe Gunkel, RGG IV, Sp, 1914f. Balla, Das — 
Ich der Psalmen, S. 65. 


1922. No. 1. PSALMENSTUDIEN. III. 3 


Ausnahmen als Kultpsalmen gedichtet. Und was das Prophetische in den 
Psalmen betrifft, so glaube ich, dafs es nicht aus einer Nachahmung zu 
erklaren, sondern dafs es nur unter der Voraussetzung verstandlich ist, 
dafs wir es mit wirklichen Kultpsalmen zu tun haben. 

Um diese Frage beantworten zu kénnen, miissen wir uns ein Bild 
von den Gottesdiensten Israels machen, mit besonderer Beriicksichtigung der 
sakrifiziellen, prophetischen Momente derselben. — 

Es wird dabei unsere Aufgabe sein, Gunkels oben erwahnte Hypo- 
these tiber den urspriinglichen Sinn des Prophetischen im Psalter in Zu- 
sammenhang mit dem zu setzen, was wir sonst tiber der Gottesdienstordnung 
in Israel wissen, um dadurch zu einer Bestatigung oder Widerlegung der- 
selbew zu gelangen. Ferner gilt es zu untersuchen, ob nicht die Hypothese 
ihre Giltigkeit auf einem viel weiteren Gebiete habe, als nur »bei den 
altesten Klagefeiern<. Jedenfalls — und das wird wohl auch Gunkels 
Meinung gewesen sein — miissen wir mit »Klagefeiern« nicht nur die- 
jenigen Gelegenheiten verstehen, bei denen die Gemeinde zusammenkomnt, 
um wegen gemeinsamen Ungliicks wie etwa Dirre, Hungersnot, Pest, 
Niederlage usw. Bufse zu tun, sondern zugleich die kultischen Handlungen, 
die vorgenommen wurden, um den Einzelnen von dem Ungliick der Krank- 
heit und Unreinheit und Siinde zu befreien Denn eben zu derartigen 
Handlungen gehéren die meisten uns bekannten babylonischen Liturgien. 
Wir werden aber im Folgenden sehen, dafs das prophetische Wort bei den 
israelitischen Kultfeiern tberhaupt eine recht hervortretende Rolle gespielt 
hat. — Endlich wird uns die Aufgabe gestellt, die einzelnen prophetischen 
Psalmen zu untersuchen und sie im Zusammenhang mit dem uns sich erge- 
bebenden Einblick in die Kultfeiern Israels zu setzen; wir miissen versuchen, 
sie eben unter Voraussetzung dieses Zusammenhanges zu erklaren. — 

Die These, die im Folgenden zum Beweis gestellt werden soll, ist 
nun diese: der prophetischen Form gewisser Psalmen entspricht eine kul- 
tische Wirklichkeit. In gewissen Fallen haben die prophetischen, d.h. die 
sich in einer bestimmten kultischen Lage als Antwort Gottes auf eine 
Bitte gebenden Worte eines nach seiner eigenen und der Zeitgenossen 
Ansicht prophetisch begabten, wenn auch vielleicht fest angestellten Kult- 
dieners, einen festen Platz im Kulte gehabt, und die meisten, wenn nicht 
alle prophetischen Psalmen im Psalter sind wirkliche Kultpsalmen und aus 
dieser Kultsitte zu erklaren. 

Den Beweis unserer oben gegebenen These miissen wir als erbracht 
betrachten, rt. wenn wir aus anderen Nachrichten aufserhalb des Psalters 
gezeigt haben, dafs es in Israel tatsachlich solche feste kultische Prophetien 
gegeben hat, und 2. wenn es gelingt, die betreffenden Psalmen aus dieser 
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Voraussetzung heraus befriedigend zu erklaren. Denn wir werden immer 
davon ausgehen miissen: wenn die Psalmen sich als Kultpsalmen erklaren 
lassen, so ist es ein selbstverstandliches Postulat, dafs sie auch solche sind. 
Denn erstens sind die Psalmen tatsachlich in der jiidischen Gemeinde als 
Kultpsalmen im Gebrauch gewesen. Und zweitens braucht man seit Gunkel 
nicht mehr zu beweisen, dafs die Psalmen urspriinglich dem Kulte ent- 
stammen. Tatsdchlich haben sie erst als heilige Schrift sich von dem Kulte 
gelést. Erst als heilige Schrift sind die Kultpsalmen zugleich private Er- 
bauungspsalmen geworden und vdllig umgedeutet worden, eine Umdeutung, 
die jedoch schon im Tempelkult in dessen letzten Phasen eingeleitet wor- 


den war}. 


2. Kult und Prophetie. 
a) Allgemeines. 


Es gilt nun zunachst einen Einblick in das Verhaltnis zwischen Pro- 
phetischem und Kultischem zu erhalten. 

Wenn die prophetischen Stiicke im Psalter eine kultische Wirklich- 
keit voraussetzen, so will das besagen, dafs die Mitteilung géttlicher Ant- 
worten einen festen Platz im Kulte gehabt haben mufs. Das will uns nun 
zunachst ein wenig sonderbar anmuten. Zwar finden wir es natirlich, dafs 
der Kult, und damit auch die Kultliturgien, auch das sakramentale Moment 
enthalten haben mufs. Aber die Vorstellung, die wir gewéhnlich mit dem 
Worte Prophetie verbinden, will anscheinend nicht recht mit derjenigen, 
die wir uns tiber den Kult gemacht haben, stimmen. Sind wir ja daran 
gewohnt, in dem »Prophetischen« den Gegensatz zum »Kultischen« zu 
finden. Und zwischen den festen Formen und Formeln des Kultes und 
der freien Inspiration der Prophetie scheint uns auf den ersten Blick eine 
untiberbriickbare Kluft zu sein. — Und doch ist dieser Zusammenhang 
tatsachlich vorhanden. Er tritt in Israel schon darin zutage, dafs der 
Priester haufig zugleich Gottesoffenbarer ist (siehe unten). Der Priester 
kann durch technische Mittel die Offenbarung vermitteln ; so der Priester, 
der die Urim und Tummim verwaltet. Er kann aber auch als Amtstrager 
zugleich der Trager einer besonderen am Amtstrager haftenden, durch Suk- 
zession oder durch Amtsinitiaton ibertragbaren Inspiration sein; wem Gott 
das Amt gibt, dem gibt er zugleich den Verstand, in diesem Falle die 
Inspiration, die prophetische Gabe. So hat nach spAtjiidischem Glauben der 


Hohepriester als solcher die Gabe des Weissagens, siehe Joh. ev. 11, 51 
SS SS aeee _ 7 q ‘/ 
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1 Siehe Psalmenstudien I, Kap. VI. 
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Mit dem oben iiber die These Gesagten ist nun aber zugleich ange- 
deutet, dafs wir das Wort »prophetisch« nicht in der in den alttestament- 
lichen Religionsgeschichten iiblichen Bedeutung des Wortes nehmen. Der 
Begriff »prophetisch« ist an sich ein formaler Begriff. In der Theologen- 
sprache hat er aber meistens auch einen ganz bestimmten Inhalt bekom- 
men, und eben der Umstand, dafs ein formaler Begriff meistens, jedoch 
nicht immer, mit einem bestimmten Inhalt gebraucht wird, ist ein mitwir- 
kender Grund, glaube ich, zu dem vielen Gezank dariiber, was in der 
israelitischen Religion »prophetisch« und was nicht »prophetisch« sei, ge- 
wesen'; die verschiedenen Verfasser gebrauchen eben das Wort in einer 
unbestimmten und ihnen selbst etwas unklaren, je nach dem wechselnden 
Bedeutung. — In diesem Zusammenhang verstehe ich nun nicht, wie es 
anscheinend meistens geschieht, unter »prophetisch< diejenigen Strémungen, 
Personen und Gedanken in der alttestamentlichen Religion, die u. a. auch 
von den sogenannten »Schriftpropheten« vertreten sind, und die vorzugs- 
weise die ethische und antikultische, z. T. auch woh! die persdnliche Seite 
der Religion betonen, Ich nehme das Wort hier eben im urspriinglichen 
formalen Sinne. Ich verstehe unter einem »Propheten< hier einen, der im 
Auftrage sowohl der Gesellschaft als der Gottheit der Gemeinde auf Anfrage 
die nétige Auskunft in religidsen Dingen direkt aus géttlicher Quelle kraft 
einer tibergewohnlichen Machtausriistung erteilt, einen, der in géttlichen 
Dingen Bescheid weifs, sei es, dafs er inspiriert ist oder Offenbarungen 
empfangen kann, sei es, dafs ihm technische Mittel zur Verfiigung stehen, 
durch die er den Willen und die Weisungen der Gottheit ermitteln und der 
Gemeinde als Antwort auf eine Frage oder auf ein Gebet derselben mit- 


teilen kann. Der Prophet in diesem Sinne des Wortes ist tberhaupt kein 


zufallig auftretender Privatmann. Er ist ein Angestellter der Gesellschaft, ein 


_ institutionelles Bindeglied zwischen den beiden Bundesgenossen, der Gemeinde 


und der Gottheit. In diesem Sinne hat sowohl die babylonisch-assyrische 


wie die griechische und die syrisch-kleinasiatische Religion ihre Propheten 


- -gehabt, und in diesem Sinne haben iberhaupt die primitiven Religionen 
_ ihre Prophetén, man nenne sie Priester, Schamanen, Medizinmanner oder 
Pag man a3 nennen wolle. — Es liegt aber auf der Aisne dafs mit diesem 
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Formen getragen haben. Die Propheteninstitution hat an vielen Stellen 
nichts zur Weiterentwicklung der Religion zu hdheren Stufen beigetragen. 
In Israel dagegen ist sie aus Griinden, die uns hier nicht interessieren, 
die Tragerin einiger der bedeutungsvollsten Einschlage in die religidése 
und moralische Entwicklung geworden. — 

Jeder Kult besteht inhaltlich betrachtet aus zwei Elementen: dem 
sakrifiziellen und dem sakramentalen, wie die christlichen Liturgiker die 
Sache oft ausgedriickt haben. Dafir kann man aber auch etwa das Mensch- 
liche und das Prophetische sagen. Das ist nicht etwa so zu verstehen, 
dafs die beiden Elemente sich rein dufserlich auf Gemeinde und Liturg ver- 
teilen; der Liturg, der Priester, kann sowohl als Trager des Sakrifiziellen 
als des Sakramentalen auftreten. Das Sakrifizielle sind solche Handlungen 
und Worte, die von der Gemeinde, von den Menschen ausgehen und zu 


der Gottheit sich wenden, wie etwa Opfer, Gebete, Klagen. Das Sakra- 


mentale sind solche Handlungen und Worte, in denen die Gottheit zu den - 


Menschen spricht und mit ihnen handelt, wie etwa Segensworte, Antworten 
auf Gebete, Weihungen, Sakramente im eigentlichen Sinne des Wortes 
usw. — Insofern der Kultus sich aus diesen beiden Elementen zusammen- 
setzt und Rede und Gegenrede, Handlung und Gegenhandlung enthalt, be- 
kommt er ein dramatisches Geprage und wird ein Drama. Und insofern er 
auf etwas .zielt und etwas hervorbringt — und das tut er immer — ist dies 
Drama ein schépferischer Akt, ein reales, schépferisches Drama}. 

In irgend einer Form ist das Sakramentale, das Prophetische, in jedem 
Kulte vorhanden. Und insofern es in der Form von Worten hervortritt, 
kann und mufs man von prophetischen Worten im Kulte sprechen. 

Da nun fast jeder Kult, etwa nur mit Ausnahme gewisser echt prote- 
stantischer Richtungen, davon ausgeht, dafs das Mitteilen solcher prophe- 
tischer Worte nicht von jedem Beliebigen erfolgen kann, sondern dafs dazu 
gewisse persénliche Bedingungen erforderlich sind, so wird fast immer das 
Verhaltnis das, dats der Kult gewisse Kultdiener hat, deren Aufgabe und 
Privilegium es ist, Trager des kultischen Prophetenwortes zu sein. D. h. 
der Kult kennt besondere Kultpropheten. Das braucht nicht immer so zu 
sein, dafs der Kultprophet eine von dem eigentlichen Liturgen verschiedene 
Persénlichkeit ist; Liturg und Kultprophet kénnen in einer Person ver- 
einigt sein. In anderen Fallen hat aber der betreffende Kult gewisse Diener, 
die nur oder hauptsachlich als Kultpropheten auftreten. Dann unterscheidet 
man zwischen Liturg, d.h. dem Priester im eigentlichen Sinne, und Kult- 
prophet. In Israel kommen, wie wir sehen werden, beide FaAlle vor. 


1 Siehe Psalmenstudien II, I Teil, Kap. I, 4b. 
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Die persénlichen Bedingungen, die mit dem Amte der Kultpropheten 
verbunden sind, bestehen in einer besonderen Ausriistung, einer beson- 
deren Machtbegabung oder Inspiration, die sie zu Tragern des _prophe- 
tischen Wortes macht. Diese Machtausrtistung unterscheidet sie von den 
Laien, und wo der Kultprophet von dem Priester verschieden ist, da wird 
wohl gelegentlich auch seine Ausriistung von derjenigen des Priesters 
unterschieden. So in Israel, wo der Priester seine erbliche Erwahlung 
betonte, der Kultprophet, wie der Prophet tiberhaupt, seine freie Geistes- 
inspiration, — 

Wenn das prophetische Wort als Teil des Kultes auftritt, so sind zwei 
Falle denkbar und bezeugt. Das liturgisch Fixierte — denn jeder Kult 
drangt auf feste »agendarische« Formen und sieht darin eine Birgschaft 
seiner Heiligkeit und Effektivitat — braucht nur das Dafs des prophetischen 
Auftretens zu sein; Inhalt und Form der Worte sind der mehr oder weniger 
echten momentanen Inspiration des einzelnen auftretenden Propheten tber- 
lassen. Oder aber auch der Inhalt der Worte ist agendarisch fixiert; nur 
dem Stil und der Form nach sind die Worte, die im Namen der Gottheit 
verkiindet werden, ein Erzeugnis der freien, augenblicklichen Inspiration. 
Der Ubergang zwischen diesen beiden Formen ist insofern fliefsend, als es 
auch im ersten Falle sehr haufig vorgekommen sein mag, dafs auch der 
Inhalt der zu bringenden géttlichen Kundgebung dem betreffenden Propheten 
vorgeschrieben war; er hat zu weissagen, wie die Machthaber es wollen, 
vgl. | Kg. 22,5—13; nur die genauere poetische Formulierung der Worte 
bleibt dann dem Propheten iiberlassen. 

Wenn nun die Psalmen wirkliche Kultpsalmen sein sollten, und wenn 
wir demnach Psalmen mit kultischen Prophezeiungen vor uns haben, so 
ist es von vornherein wahrscheinlich, dafS§ wir es mit Gottesworten der 
letzteren der oben genannten zwei Typen zu tun haben. Denn wohl mei- 
stens sind diese Verkiindigungen im Namen Jahwa’s durch den Mund eines 
Propheten als agendarisch fixierte Stiicke einer festen, mehrmals wieder- 

holten Liturgie zu betrachten, die sowohl dem Inhalt als der Form nach 

von Amtswegen vorgeschrieben waren. Die géttliche Antwort ist dann 
nicht jedesmal neu »inspiriert«, sondern von der »Agende« vorgeschrieben. 
Von der freien Inspiration ist im Gottesdienst dann nur die prophetische 
Form ibrig. 

Hier ist nun aber auch eine Zwischenform denkbar und wahrscheinlich. 
Die Sache kann sich auch so verhalten, dafs dieser oder jener prophe- 
tische Psalm urspriinglich als ein Erzeugnis einer momentanen, subjektiv 
echten Inspiration zu einer Zeit entstanden “ist, wo man es der freien In- 
spiration des Propheten iiberliefs, die Formulierung und z T. vielleicht auch 


os 
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den Inhalt der Worte hervorzubringen, dafs aber eben dieses Orakel als 
vorbildlich betrachtet und daher spater ein agendarisch gebundener Teil 
gewisser Kultfeiern geworden ist. Dies ist ziemlich sicher mit dem Orakel 
in Ps. 60 der Fall, s. unten. Auch bei den meisten K6nigsorakeln habe 
ich den Eindruck, dafs es sich so verhalt. — 

Hier wiirde nun der fromme Bibelleser vielleicht einwenden: dieser 
Gedanke, dafs das Hervorbringen von inspirierten und doch inhaltlich vor- 
geschriebenen Prophezeiungen eine Pflicht der Kultpropheten sei, ware 
doch eine Profanation der Psalmen; das wiirde ja auf eine fast bewufte 
Heuchelei der betreffenden Dichter hinauskommen; so was dirfen wir 
den heiligen Mannern der heiligen Schrift nicht zumuten. — Nun, die 
Profanation der Psalmen ist noch lange nicht so grofs, wie die ortho- 
doxe Profanation, die darin liegt, dafs ein brennendes, inbrinstiges Gebet 
aus tiefer Not wie Ps. 22 oder Ps. 69 platzlich kein richtiges Gebet sein 
solle, sondern eine »Weissagung« auf Christus; wie die Frommen jahr- 
hundertelang diese Verhéhnung des Gebetslebens haben dulden und ertragen 
kénnen, ist mir einfach unbegreiflich. — Denkt man aber etwas genauer 
nach, so wird man einsehen, dafs die oben angedeutete Deutung der 
in Frage kommenden »prophetischen« Psalmen auf keine Herabsetzung 
derselben hinauskommt. — Zunachst ist zu beachten: wenn wir darin- 
Recht haben sollten, dafs Manner prophetischer Begabung und Inspiration 
ihren Platz und Beruf in der festen Ordnung des Kultes gehabt haben, 
so bleibt die Tatsache bestehen, dafs diese prophetischen Psalmen — 
die dann doch wohl fraglos aus den Kreisen der Kultdiener stam- 


men — eben von prophetisch begabten Mannern gedichtet sind. Der erste et 
Ursprung des Psalms mag dann eine »Inspiration« sein; jedenfalls 
: 


sind sie von Mannern geschrieben, die von dem Bewufstsein ihres Be- 
rufes und ihrer Begabung, den Willen Gottes verkiinden zu kénnen, erfillt 


waren. Ob wir diese Uberzeugung teilen werden, das kommt eben auf 
den Eindruck der persénlichen Echtheit an, den die einzelnen Psalmen 
erwecken kénnen. Es sei hier bemerkt, dafs meiner Ansicht nach eben 


wenn ich auch mehr von dem Echten und persénlich Erlebten etwa in 
Ps. 733.122} I@3; 126; 130 und 131 Verepiire, 

Zweitens ist zu sagen, dafs zwischen seelischem Ursprung und p 
tischer Benutzung unterschieden werden mufs. Der spatere praktische 
brauch kann den Ursprung nicht herabwiirdigen, im Gegenteil, der er 
Ursprung rechtfertigt den spateren praktischen Gebrauch. — So. ha 
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bestimmten konkreten Einzelmenschen der damaligen Zeit, auf jeden hilfe- 
suchenden Christ zu beziehen und dabei zu behaupten: diese Worte spricht 
heute Gott durch mich zu dir. Er wird dadurch weder Heuchler, noch 


Betriiger, und die Herrnworte werden nicht in den Staub gezogen. 


b) Der Seher und Priester. 


Wie schon angedeutet, setzen kultische Prophetien eine feste Verbin- 
dung zwischen Propheten und Heiligtum, oder wenn man will: zwischen 
priesterlichem und prophetischem Beruf und Wesen voraus. 

Dafs der Priester géttliche Antworten auf bestimmte Fragen, somit 
Orakel, gegeben hat, ist bekannt genug. Diese Orakel sind die sogenannten 
torop, Sgl. tora, dasselbe Wort, das spater die umfassende Bezeichnung des 
gottlichen Gesetzes wurde. Die priesterlichen 070A haben ihren eigenen Stil!. 

Nun ist es aber bemerkenswert, dafs es nicht dieser priesterliche 
Tora-Stil, sondern der nabiistische Orakelstil ist, den wir in den Psalmen 
treffen. Der ndbz ist in Israel der eigentliche Trager der géttlichen Offen- 
barungen, vgl. Dtn. 18, 9 ff. 

: Alter als der Nabi ist indessen der Seher 70’d oder hdzd, s. I Sam. 
9,9, der indessen im Laufe der Zeit in den Nabi aufgegangen ist. Die 
Offenbarungsformen des Sehers, Vision, Nachtgesicht, Traum, sind auf den 
Nabi tibergegangen?. Der Nabi ist, wie schon das Fremdwort mab2, dessen 
Wurzel sonst nicht im Hebr., wohl aber im Assyr. vorkommt®, beweist 
nichtsiraelitischen Ursprungs; der Nabiismus ist eine gemeinkana‘andische 
Erscheinung. Das Sehertum ist aber aller Wahrscheinlichkeit nach genuin 
israelitisch. Der Typus des Sehers ist Samuel, und eine Gestalt desselben 
Typus ist Mose; beide sind erst in der spateren Uberlieferung zu Nebiim 
gemacht, der veranderten Zeitlage gemafs. 

Von dem altisraelitischen Seher gilt es nun aber, dafs er zugleich 
Priester ist. Sein Typus ist, wie gesagt, Samuel. Die redaktionelle Notiz 

; I Sam. 3, 21, die ihn einen Nabi nennt, gehdrt nicht zum urspriinglichen 

__ Bestande der Uberlieferung. Dieser Samuel gehért seit seiner Geburt zu 

dem Tempel in Schilo. Er ist der Jiinger und Lehrling des Priesters Eli 

“und sein Gehilfe im Priesteramt: er hitet die Lampen Jahwa’s im Heiligtum. 

‘Die Erzahlung von der ersten Offenbarung vor Samuel ist jetzt, den spa- 

teren Legenden zuliebe, die ihn zum Richter tber ganz Israel machen, 


Ss. Mowinckel, Ezra den skriftlaerde, Kristiania 1916, S. 98; 102; 111. 
3. Mowinckel, Om nebiisme og profeti, NTT 1909, S. 192 ff. 
ib’ sprechen, verkiinden. Daraus der Gottesname Nabi’u, Nabi. 
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gektirzt; sie ist eigentlich darauf zurechtgelegt, mit dem Bericht uber 
Samuels Ubernahme der Priesterschaft nach dem Tod des alten Lehrers 
und dem Untergang seines gottlosen Hauses abgeschlossen zu werden. 

Die priesterliche Stellung Samuels ist auch in der Erzahlung I Sam. 9 
vorausgesetzt. Er steht in der nachsten Beziehung zur Opferhéhe, amd; 
kein Opfermahl findet ohne ihn statt; er mufs zunachst das Opferfleisch 
»gesegnet« haben; der kultische Segen ist aber ein priesterlicher Beruf. 
— Noch die spaten Berichte I Sam. 13,7 bff. und 15 kennen die Bezie- 
hung Samuels zum Opferdienste. : 

Wie Samuel ist auch Mose Priester und Seher. Num. 12, 6—8 stellt 
ihn hoch tber einen Nabi — auch Samuel steht héher als die Nebiim, die 
ihm untertan und ergeben sind I Sam. 19, 20 —; die Stellen Dtn. 18, 15; 
34,10; Hos. 12,14, die ihn zu einem Nabi machen, sind eben deutero- 
nomistisch. — Wie Samuel ist Mose in Priesterlehre gegangen, und zwar 
bei seinem Schwiegervater Jitro Ex. 18, 14 ff. Er ist der priesterliche Ver- 
mittler bei der Bundesschliefsung zwischen Jahwa und Israel Ex. 24, 8. 
Er ist der Hitter des heiligen Offenbarungszeltes, des Wanderheiligtums, 
und er legt Jahwa die Sachen des Volkes und der Einzelnen vor Ex. 33, 7 ff. 
Als Priester ist er zugleich Offenbarer, dem Jahwa seinen Willen mitteilt. 
Im Namen Jahwa’s trifft er Entscheidungen rechtlicher und _ kultischer 
Art. Und schliefslich sind seine Nachkommen nach ihm Priester geworden 
(Ri. 18, 30). 

Dafs die Priester als solche noch in spaterer geschichtlicher Zeit Offen- 
barungsmittler waren, sehen wir auch sonst. Sie sind Trager der Ephod 
und geben als solche Orakelantworten (I Sam. 14,3 18f. 37. 41 ff.; 22, 18). 

Wir finden denn auch, dafs Seher-amtlich bestellte Leute waren. David 
hat seinen eigenen Seher am Hofe, I] Sam. 24,11. Wer aber als Seher 
amtlich bestellt ist, der hat mit der freien Inspiration wenig zu tun; sein 
Wirken ist nach Priesterart. 

Diese Verbindung zwischen »Priestertum<« und »Prophetentum« ist in 
Wirklichkeit uralt und, wie gesagt, sehr weit verbreitet. Wir finden auch 
andere Spuren davon auf dem Boden des Semitentums. In Assyrien hatte 
man eine besondere Priesterklasse, die darz#, d. h. Seher genannt wurden. 
Auf eipen urspriinglichen Zusammenhang deutet auch, wie schon langst 
bemerkt, das arabische Aquivalent zu dem hebraischen kohén, kahin, der 
eben Seher bedeutet. — Der Zusammenhang, oder richtiger: die Identitat 
der beiden Amter beruht eben darauf, dafs der Seherpriester urspriinglich — 
der mit aufsergewdhnlicher Macht (mana) Begabte ist, der kraft dieser Aus- _ 
stattung sowohl die Einsicht hat, mit der Gottheit umzugehen, als auch 
die Gabe des »Sehens«, des Wahrsagens und des Wundertuns — auch in _ 

‘ 
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Israel gehért Wahrsagen und Wundertun zusammen; der Priester Mose 
ist der grofse Wundertater, der mit seinem Wunderstab! die merkwiir- 
digsten Mirakel tut (Ex. 4, 1 ff.; 7,14 ff.; 8, 12ff.); ebenso die Nebiim (I Kg. 
17,7—24; Il Kg. 1,9 ff; 2,8. 14. 19—25; 3,16 ff.; 4—8). Dafs der Priester 
der Machtbegabte ist, der unter Umstanden dadurch auch als Seher und 
Wahrsager tatig sein kann, besagt auch das gemeinsemitische Wort fiir 
Priester komdr, kumra& usw., dessen Grundbedeutung eben »der Heife<, 
dh. den Machtbegabten, ist?. — Es ist eben der urspringliche semi- 
tische Priestertypus, dem wir in der Einheit von Heiligtumsmachter, d.h. 
unter Umstanden auch Opferpriester, und Wahrsager (Seher, Prophet) 
begegnen. 

Dieselbe Voraussetzung, dafs die Machtbegabung sowohl zum Priester- 
amt als zum Wahrsagen, Prophezeien befahigt, finden wir bei der israe- 
litischen Beurteilung des Kénigtums. Der Konig, der Hauptling ist ur- 
spriinglich der Machtbegabte vor anderen — eine Vorstellung, die im 
geschichtlichen Israel von der parallelen, dafs er ein vom Geiste Jahwa’s 
Besessener ist, ersetzt worden ist. Als solcher ist er sowohl Priester 
([ Sam: 13, 9f.; Il Sam. 6,13 ff.; I Kg. 8, 5. 14—64; II Sam. 7,18; Ps.110, 4) 
als auch Offenbarer, ein prophetisch Begabter (II Sam. 23,1—7), wie es 
auch der Hauptling Mose war. 

Ob nun schon in vorkana‘andischer Zeit eine Spaltung der urspriing- 
lichen Einheit in eigentliche Priester, die mehr Kultdiener und Handhaber 
der technischen Offenbarungsmittel waren, und Seher, die besonders eksta- 
tisch veranlagt waren, und deren hauptsachlicher oder ausschliefslicher Beruf 
die Mantik war, m. a. W. ob man schon damals bewufst zwischen der all- 
-gemeinen Machtbegabung, dem Wissen und Koénnen einerseits und der 
spezifisch ekstatisch-visionaren Ausriistung andererseits, unterschieden hat, 
wissen wir nicht. — Es ist mdglich, dafs schon das 4lteste geschicht- 
liche Israel zwischen einem Priester und einem Seher unterschieden hat, 
in Wirklichkeit spricht schon der Name ré’d fir diese Mdglichkeit; ein 
Wort dieser Grundbedeutung ist vielleicht keine urspriingliche Bezeich- 
nung fiir eine Person, deren Hauptberuf ein kultischer war; das arab. kahin 
hat erst im Laufe einer Entwicklung diese Bedeutung angenommen. Doch 
lafst sich auch sagen, dafs auf den urprimitiven Kulturstufen der Kult im 
spezifischen Sinne keine alltagliche Erscheinung ist; im Alltagsleben braucht 
man den Machtbegabten, den Schaman, usw. mehr als Magiker und Man- 
tiker, mehr als »Seher« denn als Kultleiter; der Kultdiener im besonderen 


1 Zauberstab“ sollte man lieber nicht sagen, vgl. Psaliienstudien I, S. 59 ff 
2 S, Mowinckel, ZATW 1916, S, 238 f. 
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Sinne ist manchmal erst aus dem »Seher« entstanden. Insofern ist es sehr 
wohl méglich, daf der Name 76’é in Israel ein urspriinglicher Name des 
»Seherpriesters¢ gewesen. — Jedenfalls zeigen die Mose- und Samuel- 
sagen, dafs man noch damals recht gut wufste, dafs der 70’d in genauem 
Zusammenhang mit dem Kultorte stand. — 

Die urspriingliche Einheit von Priester und Seher hat nun in Israel 
in zweierlei Weise nachgewirkt. Erstens sind in gewissen Fallen immer 
die Priester im spateren spezifischen Sinne des Wortes, d.h. die Kultpriester 
Offenbarer der Gottheit geblieben. Zweitens haben die Erben der Seher, 
die Nebiim, vieles von der urspriinglichen Verbindung mit Kult und Priester- 
schaft tibernommen. So finden wir denn auch oft in spaterer Zeit Priester 


und Nabi in einer Person vereint (Ezechiel, Jeremia). 


c) Der Priester als Offenbarungsmittler. 


Dafs die Priester prophetische Funktionen ausiiben, ist oft bezeugt. 
Ihnen werden in ernsten und schwierigen Situationen Fragen vorgelegt, — 
auf die sie eine géttliche Antwort geben sollen. 

Wir konnen hier kultische, juridische und auf die Zukunft bezigliche 
Fragen unterscheiden. 

Eine kultische Frage legt einmal Haggai den Priestern vor: wenn 
jemand _ heiliges Fleisch im Mantelzipfel getragen hat und der Mantel zu- 
falliger Weise irgend etwas Efsbares beriihrt, wird dann das Essen heilig? 
Die Priester antworten: Nein (Hag. 2,1off.). Zu Haggais Zeit ist wohl 
diese Frage traditionell beantwortet worden; einmal mufs man aber iber 
ahnliche Falle eine direkte géttliche Antwort eingeholt haben. , i 

Wenn es Ex. 18, 26 heifst, dafs die Altesten in allen einfachen Sachen 
Recht sprachen, wahrend alle schwierigen Falle Mose vorgelegt wurden, as 
so ist die Voraussetzung die, dafs Mose die Fragen Jahwa vorlegt und 


seine Entscheidung erhalt. Diese priesterliche Orakelgebung in juridischen 
Fallen (»Gottesurteile«, Ordale) diirfen wir uns als sehr haufig vorkommend 
vorstellen. Besonders wenn es galt, den geheimen Veriber irgend eines 
Verbrechens zu entdecken. Vgl. hierzu die Erzahlung I Sam. 14, 36 ff 
Wer hat Jahwa’s Zorn erregt, ein Mitglied des Kénigshauses oder einer 
aus dem Volke? Durch Urim und Tummim, deren Verwalter der Prieste 


a 
ae 
‘ war, wird der Schuldige ermittelt. _ 


Durch dasselbe Mittel hat Saul auch versucht, auf die praktische Frage 
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wenn ?« ist ihr Inhalt. So fragt man nach dem Ausfall, ehe man in den 
Krieg zieht oder die Schlacht eréffnet: »Ist es wahr, Jahwa, dafs Saul hier- 
her hertiberziehen wird,« fragt David. Jahwa antwortet durch den Efodtrager, 
d.h. den Priester: »Ja«. »Werden dann die Manner aus Ke‘ila mich und 
meine Mannen dem Saul iibergehen?« Antwort: »Ja« (I Sam. 23,9 ff). 
Oder: »Soll ich dieser Rauberbande nachsetzen? Werde ich sie einholen ?« 
Antwort des Priesters: »Setze ihnen nach; denn du wirst sie einholen 
kénnen « (I Sam. 30,7/f.). Siehe ferner II Sam. 5,19 

Beachtet man die Form dieser Fragen, so sicht man, dafs sie so ge- 
stellt sind, dafs als Antwort ein einfaches Ja oder Nein geniigt. Dem ent- 
sprechen auch die mitgeteilten Antworten. Auch in I Sam. 30,7 ff. verhalt 
es sich nicht anders; V. 8 ist nur eine schon in der Frage liegende Er- 
weiterung des einfachen Ja. — Dies stimmt nun zu dem, was wir iiber die 
priesterlichen Orakelmittel wissen. Wo der Offenbarer ein amtlich bestellter 
Diener. der Obrigkeit oder Gesellschaft ist, da miissen die Offenbarungs- 
mittel notwendig rein technischer Art sein. Der Priester mufs Mittel in 
Handen haben, durch die er jedesmal, wenn es erwiinscht ist, eine Antwort 
hervorrufen kann. Diese oben erwahnten Antworten sind von dem Efod- 
tragenden Priester gegeben. Efod ist aber — auch in alter Zeit — kein 
Gétzen- oder Gottesbild, sondern ein Behalter oder ein Kleid irgend einer 
Art, die mit der Aufbewahrung oder der Benutzung der Urim und Tum- 
mim in Zusammenhang steht. Siehe I Sam. 14,41 f. LXX; 28,6. Urim 
und Tummim sind aber nach diesen Stellen heilige Loose, die bei der 
Orakelgebung benutzt wurden. Bei den Orakelloosen konnte die Frage 
alternativ gestellt werden; das Loos gab dann die kiirzest médgliche 
Antwort. 

Nun zeigt aber das Beispiel I Sam. 30,7f. dafs der Priester, der die 
Antwort verkiindet, sich mitunter nicht damit begnigt, ein einfaches Ja 
oder Nein zu sagen. Er setzt die Antwort in Stil je mach der Art der 
Frage, er gibt ihr eine reichere Form. Ein anschauliches Beispiel dieser 
Art haben wir héchst wahrscheinlich in II] Sam. 5, 23 f. Auch hier ist nach 
der Analogie der tibrigen Orakeleinholungen Davids durch die Loose 
gefragt worden, und die Antwort enthalt genauer angesehen nicht mehr, 
als was der Priester durch das Loos ermitteln konnte. Die Frage hat 
etwa gelautet: Soll ich gegen die Philister ziehen, oder soll ich sie aus 
einem Hinterhalt tberfallen? Das Loos hat geantwortet: Du sollst ihnen 
einen Hinterhalt legen. Nun ist aber die geeignete Zeit fiir das Hervor- 
brechen aus dem Hinterhalt der letzte Teil der Nacht, bei der Morgen- 
dammerung. Die Morgendimmerung wird ‘aber durch den vor Sonnen- 
aufgang sich regenden Wind signalisiert. Das Rauschen des Windes in 
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den Wipfeln wird als die Schritte des tiber die Héhen der Erde dahin- 
schreitenden Gottes aufgefafst. Das alles weifs der Feldpriester genau. Statt 
des einfachen: »Du sollst sie aus einem Hinterhalt angreifen,« gibt er der 
Antwort eine reichere, mehr mythologische Form, indem er zugleich die 
Konsequenzen und die selbstverstandlichen Griinde der géttlichen Antwort 
angibt: »Gehe ihnen nicht entgegen, sondern falle ihnen in den Ricken 
und komme von den Bakastrauchern her tiber sie. Wenn du es in den 
Wipfeln der Bakastraucher einherschreiten horst, dann brich los; denn 


dann ist Jahwa vor dir ausgezogen, das Heer der Philister zu schlagen.« 


d) Der Nabi als Kultdiener. 


Das altsemitische Seher- und Priestertum ist auf palastinensischem Boden 
von dem syrisch-kana‘andischen Nabitum zuriickgedrangt worden. 

Dafs das Nabitum nicht echt israelitischen Ursprungs ist — wenn man 
unter »israelitisch« das, was aus der vorkana‘andischen Zeit stammt, versteht 
— ist zwar nicht allgemein zugegeben, sollte aber nicht bezweifelt werden. 
Das enthusiastisch-orgiastische Prophetentum — und das ist eben der Kern 
des alten Nabiismus — ist eine gemeinkana‘anaisch-syrisch-kleinasiatische 
Erscheinung, wahrend wir auf dem Boden des reinen Semitentums nichts 
Derartiges finden. Ich verweise hier einfach auf die Zusammenstellung und 
Priifung des Materials, die Hélscher vorgenommen hat!. Die Argumente, 
die fir den innerisraelitischen Ursprung des Nabiismus gegeben werden, 
sind nichtig. Man behauptet, dafs er als Reaktion gegen das spezifisch 
Kana‘andische entstanden sein miisse, weil der Nabi die Tracht der Wisten- 
Zeit trage; der Fellmantel an sich braucht aber ebenso wenig wie asketi- 
sierende Lebensweise auf eine Wiistenzeit oder auf nomadische Ideale 
zuriickzugehen; der »magische« Mantel des Nabi wird eher auf einen 
orgiastischen Kult und damit verbundene Initiationsopfer hinweisen®. Daf 
das Nabitum Am. 2,11 als eine Gabe Jahwa’s betrachtet wird, will natirlich 


1 Alttestamentliche Studien, Rudolf Kittel zum 60, Geburtstag dargebracht 
(Beitrage zur Wissenschaft vom Alten Testament, herausgeg. v. R. Kittel, 
Heft 13), J.C. Hinrichs’sche Buchhandlung 1913, S. 88—100, — Vieles von 
dem von Hdélscher dargebrachten Material hatte ich schon in NTT 1tgo09, 
Om nebiisme og profeti, S. 217—224, 358—360 verwertet und daraus 
dieselben Folgerungen. gezogen wie Hodlscher, 

2 Siehe NIT 1909, S, 203 f., 227237. Auch bei den heutigen Derwischen 


ist es gelegentlich Sitte, aus der Wolle des vom Novizen mitgebrachten 


und als Initiationsopfer verwendeten Schafes die Ordenstracht des Der- 
wisch zu verfertigen, siehe ebenda. 


i. 
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als Beweis nichts besagen (gegen Stade, Biblische Theologie d. AT, S. 67); 
wenn erst die Verschmelzung von israelitischen und kana‘anaischen Ele- 
menten eine Tatsache war, so ist natiirlich alles Wertvolle als Stiftung 
und Gabe Jahwa’s betrachtet worden. Ebensowenig besagt das ebenfalls 
von Stade betonte Zusammenwirken der Nebiim mit Jonadab ben Rechab, 
II Kg. 10,15 ff., und tiberhaupt die fiir Jahwa eifernde Art der Nebiim. 
Fiir wen sollten die Jahwanebiim eifern, wenn nicht ftir den Gott, von dem 
sie inspiriert waren? Die fanatischsten Anhanger des Islams sind nicht 
etwa die Araber, sondern die sudanesischen Derwische. Als Jahwa-besessene 
waren die Nebiim natiirlich fanatische Jahwaverehrer. Dann sucht man 
eben bei jedem Mitarbeit, der von demselben Fanatismus beseelt ist. Dar- 
aus kann man aber nicht auf gemeinsamen Ursprung schliefsen. Der Jahwa- 
kult der Kénigszeit, wie das Volk Israel der Kénigszeit, ist ja tiberhaupt 
erst als eine Mischung von Israelitischem und Kana‘andischem entstanden; 
trotzdem fiihlt das Volk sich immer als eine Einheit. Die Haltung der 
spateren Propheten, von denen -einige nicht einmal wirkliche ziinftige Nebiim 
waren (vergl. Am. 7,14), den kana‘andischen Kultelementen gegeniber, ist 
natiirlich nicht fir den Ursprung und die urspriingliche Art beweisend; 
diese Propheten vertreten tberhaupt nicht den echten und eigentlichen 
Nabiismus, sind auch meistens von den Nebiim ihrer Zeit abgelehnt wor- 
den und liegen daher mit denselben in stetiger Polemik (vgl. I Kg. 22; 
Jer. 27f.)1. Das gemeinsame Auftreten der Nebiim mit Jonadab b. Rechab 
bedeutet daher gar nicht, dafs jene gegen das Kana‘anaische an sich rea- 
gieren, sondern dafs sie als Jahwanebiim sich gegen die Konkurrenz der 
Ba‘alnebiim wehren und als eifrige Jahwaverehrer gegen den Ba‘alkult 
eintreten. »Das Kana‘andische an sich« konnte damals kein Mensch mehr 
von dem »echt Israelitischen« unterscheiden, eben weil die beiden Elemente 
damals schon mit einander unlésbar verschmolzen waren und die Einheit 
des geschichtlichen Israel gebildet hatten. Daher sehen wir auch, dafs alles 
was als wertvoll galt, unbedenklich als Mosaisch dargestellt wurde, sogar 
eine so unzweifelhaft »kana‘andische« Schépfung wie die Mispatim des 
Bundesbuches und die von ihnen vorausgesetzte Kultur. Selbstverstandlich 
sind die Nebiim als Vertreter der »nationalen Religion« immer »nationali- 
stisch« gesinnt und vertreten in gegebenen Fallen das, was als altheiliges 


Erbe der Vater gilt, so etwa Samuel gegentiber Agag (I Sam. 15, 32 ff.); 


1 Die Gegensatze zwischen den Nebiim und den ,,Schriftpropheten“ habe ich 
in einer Jugendarbeit, jedoch etwas itibertreibend, betont und die wich- 
tigsten Stellen behandelt, siehe Profeternes forhold til nebiismen, NTT 
1910, S, 126—138, 
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jene Nation und jene nationale Religion waren eben die kana‘andisch- 
israelitische Mischnation und Mischreligion. Wenn erst die Mischung da 
ist und als solche von den dann Lebenden nicht mehr erkannt wird, so 
werden ihre alten Sitten und Heiligtiimer, woher sie auch stammen mogen, 
von allen in die Mischung aufgegangenen Elementen mit demselben Eifer 
verehrt und gehiitet. Der Gegensatz zwischen Saul und Samuel in I Sam. 
15 ist der zwischen praktisch-politischer Vernunft und blindem, religiésen 
Fanatismus, nicht der zwischen Kana’anaisch und Israelitisch!. — So wird 
es auch ohne Zweifel auf Zufall beruhen, dafs wir erst unter Saul von 
Nebiim hdren; ihr Ursprung steht nicht mit der Erhebung gegen die 
Fremdherrschaft in Verbindung. — 

Dieser von den Kana‘anaern tibernommene Nabiismus hat nun im Laufe 
der Zeit viel von der Art und den Funktionen des Sehers iibernommen. 
Besonders auch von der Verbindung desselben mit Tempel und Kult. 
Man kann es auch so ausdriicken: das alte Tempelprophetentum hat immer 
mehr sein Geprage von der Art der Nebiim erhalten. é 

Die Nebiim sind von Haus aus keine Priester; das AT unterscheidet 
immer zwischen Priestern und Propheten. Wie der Priester der Trager 
der immer in erster Linie an dem Kulte gebundenen ¢6rd ist, so ist der 
Nabi der Vermittler des prinzipiell als freie Inspiration betrachteten gétt- 
lichen dabar (vgl. Jer. 18,18). Nach der Priesterschrift sollen die Nebiim 
an sich keinen Zutritt zum eigentlichen Tempelgebaude gehabt haben; 
darin spiegelt sich die alte Tatsache, daB sie als solche von Haus aus 
keine Kultdiener im engeren und spezifischen Sinne des Wortes, keine 
msar‘fum waren. Und so sind es auch, wie wir unten sehen werden, 
nicht samtliche Nebiim als solche, die in die feste institutionelle Verbindung 
mit dem Kulte eingetreten sind, in der die alten 76'%m und hdztm standen; 
die als institutionelle Kultpropheten tatigen Nebiim der spateren Zeit sind 
zugleich als Lewiten (Sanger) betrachtet worden, und vielleicht auch in 
den meisten Fallen aus den Reihen derselben hervorgegangen. — Da 
das Wesen des Nabiismus immer der Orgiasmus gewesen®, so liegt die 
Annahme am niachsten, dafs die Nebiim urspringlich Vertreter der von 


der Verziickung des orgiastischen Taumels des Kultfestes ergriffenen 


1 Gegen H. Schmidt, Artkl. Prophetentum, Altestes, in RGG, Auf die Ahija- 
legende | Kg. 11, 29 ff. darf man nicht zu viel bauen, Die Erzahlung ist 


deuteronomistisch ; von den wirklichen Motiven Ahijas wissen wir nichts, 


Ubrigens war wohl fiir jede revolutionare oder politische Handlung dieser __ 
oder jener Nabi zu haben, Bei Ahija kénnte vielleicht eben israelitisch a 
Nationalismus gegen die judaische Fremdherrschaft mitgewirkt haben, 
2 Vgl. Mowinckel, Om nebiisme og profeti, NTT 1909, S. 224 ff. ah 
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Gemeinde, die von der géttlichen Kraft zum Rasen gefillt wurden, wie es 
ideell uud theoretisch eigentlich der ganze Gemeinde geschehen sollte, 
gewesen sind. Sie sind neben den Priester-Sehern die eigentlichen reli- 
giosi der Gemeinde, aus den Laien hervorgegangen. 

Und dennoch — oder eben deshalb — stehen sie immer in einer 
nahen Verbindung mit den Heiligtitmern; sie nehmen insofern eine mit 
den Gallen in Hierapolis analoge Stellung ein!. Bei Festen und Kulthand- 
lungen sind die Nebiim wirksam (I Kg. 18, 16 ff.; Jer. 26; 28; 36); die erste 
Nabibande, mit der wir Bekanntschaft stiften, kommt von der Bama herab 
(I Sam. 10, 5). Die Nabiorganisationen haben in den Kultstatten ihren Sitz, 
so in Rama (I Sam. 19,19), in Betel (II Kg. 2, 3), in Jericho (II Kg. 2, 5), in 
Gilgal (II Kg. 4,38). Bileam mufs zunachst einen Altar bauen und opfern, 
ehe er weissagen kann (Num. 23,1 ff. 14 ff. 29 ff.). Die Nebiim werden 
vielfach mit den Priestern zusammen erwahnt (Jes. 28,7; Jer. 4,9; 6,13; 
14,18; 18,18; Mi.3,11; Zach. 7,3). — Nach Jer. 29, 26 standen sie unter 
der Aufsicht eines der Priester des Tempels. Jeremia war Priester und 
Nabi (Jer. 1,1); ebenso Ezechiel (Ez. 1, 3). Wir werden nicht irre gehen, 
wenn wir uns vorstellen, dafs vielleicht die meisten der spateren Tempel- 
propheten aus dem Kreise des niedrigeren Kultpersonals herkamen, vgl. 
II Chr. 20, 14. — Diese nahe Verbindung mit Priestern und Tempel beruht 
eben z. T. darauf, dafs die alten Kultpropheten von Nebiim verdrangt, bezw. 
nach ihrem Bilde umgebildet worden sind. Die Verbindung der Nebiim 
mit den Tempeln ist somit eine institutionelle geworden. 

Mit einem Institut von Tempelpropheten haben wir es in Jer. 29, 26 
fraglos zu tun. — Dafs es eine solche organisierte Institution von Tempel- 
propheten gab, beweist uns auch eine bisher entweder falsch oder im 
besten Falle gar nicht verstandene Stelle bei dem Chronisten, I Chr. 15, 
22.27. Die Verse sprechen von Konanjahu, dem Leviten, der sar ham- 
massa (so nach LXX st. jsr dmés’ zu lesen) war. Ohne eine Spur von 
Unsicherheit zu verraten, tibersetzt Kittel HKAT »der Oberste beim Tra- 
gen«, und behauptet ebenso unbedenklich, dafs massa@ sowohl Tragen als 
(musikalischen) Vortrag bedeuten kénne. Benzinger KHCAT rechnet auch 
mit dem Tragen, weifs aber sehr richtig, dafs massa nie Vortrag bedeutet 
und auch nicht bedeuten kann, und hat ebenso erkannt, dafs man nach 
dem Zusammenhang gar nicht eine Notiz tiber das Tragen oder die Trager 
erwartet. Der kliigste ist Buhl, der in seiner danischen Ubersetzung des 
AT die Worte fiir uniibersetzbar halt. Und doch ist der Sinn der Worte 
ganz klar. Das Kap. handelt von den Vorbereitungen zu dem Einholungs- 


1 Mowinckel, NTT 1909, S. 220f.; 224 f. 
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fest der Lade, die alljahrlich mit einer grofsen Prozession gefeiert wurde |. 
Zu diesem Fest gehéren neben Opfer, Gesang und Musik auch die prophe- 
tischen Stimmen’. Wie Ps. 132 und 81 zeigen, sind diese Prophetien 
mitunter sowohl inhaltlich als formell festgesetzt (siehe unten) Danach ist 
I Chr. 15, 22.27 zu deuten. Massa bedeutet hier nicht Last, sondern Orakel. 
Konanjahu war »der Leiter des Orakel(wesens)«. — Die Stelle zeigt uns, 
dafs unter den Tempelfunktionare auch einige waren, deren Beruf es war 
géttliche Ausspriiche mass@’0h zu geben; sie waren wie die anderen 
Tempelfunktionéren organisiert; an ihrer Spitze stand ein Leiter, ein Sav, 
der der Kunst des Orakelgebens skundig ware (V. 22 b). Diese Tempel- 
propheten gehéren zu den Lewiten, und nach dem Zusammenhang und 
V.27b zu den Sangern, vgl. Il Chr. 20,14. Was an sich ganz natirlich 
ist. Die prophetische Ekstase wird durch Musik gepflegt (1 Sam. 10, 5; 
II Kg. 3,15); die Offenbarungen werden mitunter zu Musik vorgetragen 
(Ps. 49,2 f.); und wie wir sehen werden, haben wir kultische Orakel in 
der Form von Psalmen. So finden wir es auch ganz in der Ordnung, wenn 
wir die berufsmafsigen kultischen Propheten und auch die Dichter der pro- 
phetischen Psalmen unter den Tempelsangern zu suchen haben. Das stimmt 
zu den Verhaltnissen in Babylonien. Hier tragt eine Priesterklasse den 
Amtsnamen dari, d.h. Seher; auch die mahhii, die (rasenden) Propheten, 
waren hier amtlich organisiert. — 

Was wir in etwas spaterer Zeit von solchen Tempelpropheten sehen, 
tragt nicht die Art der alten Seher, sondern die des Nabitums. Oder 
genauer: es hat in der Hauptsache die Ejigentiimlichkeiten des Nabitums, 
ist aber von gewissen Eigentiimlichkeiten des Sehertums beeinflufst wor- 
den. Das entspricht dem allgemeinen Entwicklungsgange der Dinge in 
Israel: das altisraelitische Sehertum ist von dem kana‘andischen Nabi- 
tum aufgesogen und abgelést worden. Die wichtigsten Orakelmittel der 
Seher-Priester waren wohl seit alters einerseits die Visionen und die 
Traume, andererseits die rein technischen Mittel (Losorakel u. dgl.), von 
denen wir schon Proben gesehen haben. Das Vermégen dieser Leute — 
nach primitiver Anschauung — beruhte auf einem besonderen Machtbesitz: 
sie waren Hellseher, Visionare, und sie konnten auch Wunder tun, sie 
hatten z.B. die zum Segnen notwendige »Seelenkraft«. Das Gesicht oder 
der Traum war wohl damals auch stilistisch die eigentliche Form der Offen- 
barungen. — Spater ist das Nabitum tonangebend geworden. Das zeigt sich 
in folgenden Dingen. An die Stelle der mehr unbestimmten Machtbegabung 


1 


1 Siehe PsSt\ Il, I Teil iapedise, 
2 Siehe PsSt II, S. 117 und passim, 
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tritt die Beseelung durch den gottlichen Geist, den rii"h Jahwé. Das bedeutet 
aber, dafs die enthusiastische Form des Prophetismus die visionar-ekstatische 
verdrangt hat. Der Visionar, der Ekstatiker, ist »aufser sich«; seine Seele, 
sein »Herz« verlafst ihn zuweilen, sucht ferne Orte auf und sieht heimliche 
Dinge (vgl. II Kg. 5, 26); er wird entriickt und sein alter ego steht lau- 
schend im Rate der Himmlischen (vgl die Nachtgesichte des Zacharja), oder 
seine Seele wandelt an irgend einem fernen Orte (vgl. Ez. 8, 1—3; 11, 1ff. 
24 f.). Wahrend dessen liegt der Leib des Sehers versunken und wie tot 
an seinem gewodhnlichen Orte (vg]. Num. 24,4); wahrend Ezechiels Seele 
in Ekstase in Jerusalem ist, so liegt sein scheinbar lebloser Leib in Chal- 
daa »vor den Altesten Judas«, vgl. die Schilderung Ez. 3,12—15. — In 
den Geistesbesessenen dagegen ist eine fremde Macht hineingegangen, hat 
ihn in Besitz genommen; er ist »eingegéttert« worden; durch seinen Mund 
spricht der Geist Jahwa’s. Auch der Nabi tut Wunder; das tut er, weil 
der Geist in ihm ist. Weil der Geist, der alles kennt, das géttliche Wort 
>in ihm« ist, redet er wahre Prophezeiungen. Die ftir den Nabi charak- 
terististiche Offenbarungsform ist daher das vom Geiste oder von Jahwa 
gesprochene rhytmische Wort, in dem Jahw4 in der ersten Person redet. 
So treten denn hier die rein technischen Offenbarungsmittel wie Losorakel 
u. dgl. zuriick; der Nabi tritt immer unter Beobachtung der Form der freien, 
momentanen Inspiration auf, auch dann, wenn er sie tatsachlich hervor- 
gerufen hat oder ganz pflichtmafsige, von ihm erwartete und verlangte 
Worte verkiindet. Als indirekte Offenbarungsmittel treten solche Dinge auf, 
die erfahrungsmafsig die entusiastisch-orgiastischen Zustande beférdern: 
Musik und Tanz (I Sam. 1o,5f. 10 ff.; Il Kg. 3,15), lautes wiederholtes 
Rufen, Selbstverwundungen (I Kg. 18, 26— 29), Handeklatschen und wilde 
Bewegungen (Ez. 6,11; 21, 19. 22) u.dgl. Wahrend der Seher der Natur 
seiner Begabung und seines priesterlichen Amtes nach wohl meistens, wenn 
nicht immer, ein alleinstehender Mensch war, so treten die ersten Nebiim 
immer in Scharen auf und pflegen zwecks noch gréfserer Steigerung ge- 
meinsam den orgiastischen Taumel (I Sam. 10,5; 19,20; I Kg. 18; 22,6; 
ll Kg. 2; 6,1 ff. ; siehe dazu den auf Organisation und gemeinsames Leben 
deutenden Ausdruck b¢né hann‘bi’im 1 Kg. 20, 25; Il Kg. 2, 3; 4,1. 36; 5,22; 
6,1; Am. 7,14; auf eine gemeinsame Wohnung, eine Art Cénobium, geht 
wohl der Ausdruck n‘wijop I Sam. 19, 18 ff). So ist denn auch der Name 
rod in spaterer Zeit verschwunden; ein Mitteiler von géttlichen Offen- 
barungen heifst nunmehr immer ein abi, auch wenn er nicht zu den zinf- 
tigen Nebiim gehért (Am. 7,14). 

Das heifst nun nicht, dafs die alteren Offenbarungsformen verschwunden 
sind. Es ist bekannt genug, dafs Visionen und Traumoffenbarungen auch 
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bei den Nebiim sehr beliebte Offenbarunsformen waren. In Wirklichkeit 
besteht kein psychologischer Unterschied zwischen Ekstase und Enthusias- 
mus; die tatsachlichen psychischen Anlagen des Sehers und des Nabis sind 
im grofsen ganzen dieselben gewesen. Auch im alten Israel waren die 
begrifflichen Grenzen fliefsend. So sagt Ezechiel, dafs seine visionare Ver- 
setzung von Chaldaéa nach Jerusalem durch den Geist (Jahwa’s) vermittelt 
wurde (Ez. 3,12. 14; 8,3; 11,1. 24); dieser Geist wird teils als eine von 
aufsen her ihn anfassendes Wesen geschildert (Ez. 8, 2f.), teils als der in 
den Propheten hineingegangene Geist gedacht (Ez. 2, 2; 3, 24). 

Neben der jedenfalls der Theorie nach freien Inspiration des Nabi 
sind nun auch gewisse rein technische Offenbarungsmittel stehen geblieben, 
wie etwa das heilige Los. Es scheint aber, dafs diese in spaterer Zeit 
lediglich den Priestern im eigentlichen Sinne des Wortes vorbehalten 
waren; mit den Urim und Tummim war das jedenfalls der Fall. Die 
Offenbarungen der Nebiim sind aber immer, insofern sie subjektiv echt sind, 
psychologisch vermittelt worden, Der Nabi ist als der dauernd Geistes- 
begabte betrachtet worden. Als solcher redet er immer, wenn er ex pro- 
fesso redet, im Auftrag Jahwa’s. Das erklart, dafs der Kultprophet mei- 
stens bona fide und unter dem Gefihl, aus Inspiration zu reden, auch 
dann gesprochen hat, wenn er pflichtmafsige und z. T. wohl auch von der- 
kultischen. Liturgie genau vorgeschriebene Worte zu sprechen hatte. Dieses 
Bewufstsein wird in vielen Fallen eben in ihm gewisse psychische Zustande 
hervorgerufen haben, die er als ein Ergriffensein vom Geiste aufgefafst 
haben wird, und die ihn bona fide haben auftreten lassen. — 

Dafs nun diese Tempelpropheten bei gewissen kultischen Handlungen 
geradezu verpflichtet waren, ein dem Inhalt der Kultfeier angemessenes 
Orakel zu geben, und zwar in Ubereinstimmung mit dem Glauben und 
den Erwartungen der Mehrzahl der Gemeinde oder der Machthaber, dirfen 
wir aus mehreren Erzahlungen folgern. So sind z. B. die 400 Propheten 
des Ahab zusammengekommen, um am Bettag vor dem Feldzuge eine 
Weissagung iiber den Ausfall desselben zu geben; natiirlich weissagen 
sie wie die meisten Geistlichen der kriegfiihrenden Staaten jetzt im Kriege 
gepredigt haben; die alttestamentlichen Propheten sind in dieser Beziehung 
meistens nicht besser und vollkommener als die katholischen, lutherischen, 
anglikanischen oder methodistischen Priester und Prediger; auch von Micha | 
ben Jimla erwartet man ein giinstiges Orakel, und erklart es fiir Stats. 
verbrechen und Hochverrat, wenn er ein solches nicht gibt (I Kg. 22). — 
Ebenso Jer. 28. Auch ae ist das ganze Volk zum Bettag im Tempel vers 
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gelingen, Jahwa!« Dann tritt Hananja ben ‘Azzur hervor; er kennt seine 
»Sstaatskirchliche« Pflicht und Aufgabe. »So spricht Jahwa der Heerscharen, 
der Gott Israels: Zerbrechen will ich das Joch des Kénigs von Babel.« — 
Typisch ist die Erzahlung II Chr. 20. Die Feinde Judas sind zum Angriff 
herangeriickt. Der Konig Josaphat lafst einen grofsen Bufs und Festtag 
ausrufen; die ganze Gemeinde kommt im Tempel zusammen. Der Konig 
als Priester und Firbeter des Volkes fleht zu Jahwa um Hilfe. Es versteht 
sich von selbst, dafs dies nicht formlos, sondern nach einem festen Ritual 
geschieht. Und nach den obigen Analogien wird es auch zum Ritual, zur 
»Agende« gehdért haben, dafs der Levit — ein Sanger, siehe unten — 
Jachziel ben Zacharja in ekstatische Verziickung fallt; wie wir aus II Kg. 
3,15; | Kg. 18,28; I Sam.10,5 wissen, kannten die Nebiim technische 
Mittel, die die Verziickung hervorrufen konnten. Der Form nach ist das 
natirlich freie, ungesuchte, momentane Inspiration; daher sagt auch der 
Chronist: der Geist Jahwa’s kam iiber ihn (V.14). Der begeisterte Sanger 
verspricht nun im Namen Jahwa’s die vollstandige Niederlage der Feinde. 
Worauf die ganze Gemeinde sich aufs Gesicht wirft, um Jahwa zu_hul- 
digen; mit einem (vorgegriffenen) Dankhymnus scbliefst das Fest. — — 
Sowohl in dieser Erzahlung wie in der oben behandelten Stelle I Chr. 
15, 22.27 werden die betreffenden Kultpropheten zu den Leviten, genauer 
zu den Sdngern, gerechnet. Ja, aus der letzten Stelle mufs man doch 
wohl die Folgerung ziehen: wenn der Leiter des Orakelwesens zu den 
Sangern gehort hat, dann wird dasselbe von der gesamten Organisation der 
institutionellen Kultpropheten gelten miissen. Das entspricht den Anschau- 
ungen der spateren, nachexilischen Zeit, nach denen kein Nicht-Lewit zu 
den Tempelbeamten héren konnte; auch die gibeonitischen Holzhauer und 
Wassertrager sind bei P. und Chr. zu Lewiten gemacht worden. Wir 
miissen demnach annehmen, dafs die nachexilische Zeit die Kultpropheten 
in die Reihen der Lewiten (Sanger) aufgenommen hat, um dadurch ihre 
Legitimitat zu retten. Sie sind von da an in erster Linie Sanger, in zweiter 
prophetisch begabte Manner. In demselben Grade, in dem die von ihnen 
vorzutragenden Kultprophetien agendarisch gebunden wurden (siehe oben) 
und demnach auf einer Linie mit den anderen Kultpsalmen zu stehen 
kamen, ist der Unterschied zwischen Kultpropheten und gewdhnlichen 
Sangern verwischt worden, bis dafs man zuletzt die Empfindung dafiir ver- 
loren hat, dafs das kultische Orakelgeben einmal eine besondere kultische 
Aufgabe eines besonderen Standes gewesen war. So ist dem Chronisten 
der oben erwahnte Jachziel b. Zacharja kaum etwas anderes als ein 
gewohnlicher Sangerlewit, der bei dieser besonderen Gelegenheit zufalliger 
Weise vom Geiste ergriffen wurde und so die Antwort Jahwa’s verkiinden 
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konnte; vielleicht hat der Chronist gedacht, dafs das eine besondere Gnaden- 
erweisung Jahwa’s dem frommen Kénige Josaphat gegeniiber ware. 

So wird das Institut der Kultprophetie allmahlich ausgestorben sein. 
An ihre Stelle trat allmahlich und fast unmerkbar das Vorsingen gewisser 
langst fixierten prophetischen Psalmen. Die ganze Tempelmusik wurde mehr 
oder weniger ein Werk einer, freilich sehr abgeblafsten gdttlichen Inspira- 
tion (I Chr. 25, 1—3), innerhalb welcher das Vortragen der Orakelpsalmen 
sich nicht mehr als etwas Besonderes abhob. 

Wie friih oder wie spat das geschehen ist, kénnen wie nicht sagen. 
Das alte, seinem Wesen und seinen Formen nach freiere Institut der Kult- 
prophetie hat sicher bis zum Exil gelebt; das zeigt Jer. 29, 26, vgl. Jer. 
20,1 ff, sowie auch der Umstand, dafs noch damals so viele der ganz freien 
Nebiim aus den Reihen der Priester kamen (Jeremia, Ezechiel). — Aber 
noch nach dem Exil treffen wir Propheten, die ganz und gar. als Tempel- 
propheten auftreten; in erster Linie Haggai und Zacharja. Besonders bei 
Zacharja ist es deutlich, dafs fast seine ganze Bildersprache und tiberhaupt 
seine Vorstellungswelt dem Kulte entstammen: der Leuchter, das Tempeldl, 
der kultische Fluch, die Reinigungsriten (das Forttragen der Unreinheit von 
Gestalten mit Vogelschwingen, vgl. den Vogel bei der Reinigung in Lev. 
14,6—7), die Fasttage usw. Sein héchstes Ziel ist, den Tempel vollendet 
und den Kult wiederaufgenommen zu sehen; daneben ist er auch an der 
Versdéhnung der beiden rivalisierenden Tempelautoritaten, des Statthalters 
und des Oberpriesters, sehr stark interessiert. Héchstwahrscheinlich ist 
auch besagter Zacharja aus priesterlichem Geschlecht gewesen!. — Als 
Kultprophet tritt héchstwahrscheinlich auch Joel auf, siehe unten. Und noch 
unter Nehemia treffen wir Nebiim, die im Tempel ihren Aufenthalt haben 
und in dem kirchenpolitischen Streit durchaus als Geschaftstrager der 
Priesterpartei auftreten, somit wohl auch, wie die Tempelnebiim zu. den 
Zeiten Jeremias, unter dem Befehl der Priester stehen (Neh. 6, t1o—14); 
dafs diese Tempelnebiim zugleich in irgendeiner Weise bei dem offiziellen 
Kulte tatig waren, ist eine sehr naheliegende Annahme. —- Die Makkabaer- 
zeit dagegen hat allem Anscheine nach keine institutionelle Kultprophetie, | 
wie tiberhaupt keine institutionelle Prophetie mehr, siehe I Makk. 14, 41 — 
es sei denn, dafs Ps. 110 »makkabdisch« sein sollte, was ich aber fir aus- 
geschlossen halte, u. a. auch weil er sich nicht mit der soeben genannten 


Stelle in Einklang bringen 1afst. 


1 So lést sich der scheinbare Widerspruch zwischen Zach. 1,1 und Ezra 
5,1; 6,14; Iddo ist nicht der persénliche Grofsvater des Propheten, son: — 
dern das Geschlecht, aus dem er stammt, identisch mit Iddo Neh, ra, 4. 
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e) Form und Technik der kultischen Orakel. 


Die Mittel, durch die der Priester oder Prophet die Antwort der 
Gottheit auf eine vorgelegte Frage oder auf eine Bitte erfuhr!, waren 
urspriinglich ganz sicher jedenfalls auch technischer Natur. Das geht aus 
der oben erwahnten Orakelgebung durch Urim und Tumminm, die heiligen 
Lose, und durch Ephod deutlich genug hervor. Auch andere legitime 
Orakelmittel scheinen bekannt gewesen zu sein So ist es méglich, daf die 
Psalmeniiberschrift ‘a/ S0Sannim, ‘al StiSan ‘@diif Ps. 45,1; 60,1; 69,1 sich 
auf eine gewisse Art, kultische Orakel zu nehmen, bezieht (s. Ps.St. IV). 

Viele Analogien legen die Annahme nahe, dafs das Orakelnehmen in 
Israel in einer gewissen Verbindung mit dem Opfer stand, vgl. die baby- 
lonisch-assyrische Leberschau und die etrurisch-rémischen Haruspices und 
Auguren. Auf Verbindung zwischen Opfer und Prophezeiung deutet das 
‘Opfer Bileams (Num. 23,1 ff.), vgl. die Nachricht im Papyrus Golenischeff 
tiber das Opferfest des Kénigs Zekar-Ba‘al in Byblos?. Die Opferschau 
besteht darin, dafs man aus gewissen Eigentiimlichkeiten bei dem Opfertiere 
(z. B. der Leber) oder den der Opferhandlung begleitenden Umstanden, etwa 
dem Aufsteigen des Rauches oder dgl., die als »Zeichen« aufgefafst und 
gedeutet wurden, den Willen der Gottheit erfuhr. Dafs solche Opferschau 
auch in Israel getrieben wurde, darauf deutet Gen. 4,4f. hin. Solcher Zeichen 
gab es wohl viele, die natirlich nicht alle in Verbindung mit der Opfer- 
schau zu stehen brauchen. In Ps. 74,9 klagt das Volk dariiber, dafs es 
nicht mehr »seine Zeichen, d.h. die ihm giinstigen Orakelzeichen (derselbe 
Ausdruck im Assyrischen) sehe«; im Gegenteil, heifst es, die Propheten 
schweigen. Wenn es im Ps. 86,17, einem Krankenpsalm der gewdhnlichen 
Art®, heifst: »tu mir ein Zeichen zum Guten,« so ist das sicher nach der 
in den bab.-assyr. Psalmen haufig vorkommenden Bitte: »gib mir ein gutes 
Zeichen« zu deuten und héchstwahrscheinlich auf ein Opferschauzeichen 
zu beziehen*. Mantische Zeichen kénnen schliefslich dem Propheten jedes 
Ereignis des Alltagsleben werden ®. 

Als kultische Orakelquellen und Zeichen kommen auch Traume in 


Betracht. Dafs der Traum ein hiiufig vorkommendes Nabimittel war, ist 


1 Vgl. Volz, Biblische Alterttimer, Calw-Stuttgart 1914, S. 162 ff. 

2 Siehe Grefsmann-Ranke, AOTB, S, 226, letzten Absatz, 

a> PaSt: I, 72, 145. 

4 Ib. S.145 

5 Vgl. die ,Gesichte“ des Amos (den Fruchtkorb) und des Jeremija (den 
Mandelbaum). 
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bekannt genug!. »Gib mir einen guten (d.h. heilverheifsenden) Traum« 
heifst es nicht selten in den babyl.-assyr. Psalmen. 

Eine besondere Art des Traumorakels, die den kultischen Propheten 
nahe gelegen haben muf, ist die Inkubation. Dafs diese Form in Israel 
bekannt war, geht aus I Sam. 21, 8; I Kg. 3,5 ff. hervor. Vielleicht deuten 
die Klagepsalmen ein paar Male darauf hin®. 

Die Erzahlung in II Chr. 20, 14 ff. sowie der prophetische Psalm Hab. 3 
(siehe V. 16) zeigen jedoch, dafg die Kultpropheten sich im Laufe der Zeit 
die freieren und in der Geistesinspiration begriindeten Formen und Aus- 
drucksmittel des Nabiismus angeeignet haben. Der Unterschied zwischen 
den technischen und den mehr psychologisch begriindeten Offenbarungen 
des Nabis ist kein scharfer; technische Mittel konnen psychische Wirkungen 
hervorrufen, die dem Betreffenden als Zeichen einer géttlichen Inspiration 
gelten. So etwa wenn Ekstase durch 4ufsere Mittel wie Musik und Tanz 
erregt wird, und die Ekstase wiederum geheimnisvolle Seelenzustande er- 
zeugt, in denen Gesichte geschaut und Stimmen gehért werden, die den 
normalen oder unterbewufsten Bewufstseinsinhalt des Propheten als gétt- 
liche Eingebungen objektivieren. So fliefsen die Orakelformen ineinander 
iiber; alles wird vom »Geiste« abgeleitet. Man wird eben behauptet haben’ 
dafs auch die berufsmafsigen Priesterpropheten vom Geiste besessen wur- 
den und daher als Amtstrager die Gabe des Weissagens erhielten. Dafs 
dieser Glaube noch im Johannesevangelium lebendig ist, haben wir oben 


gesehen. 


f) Kultprophetie und Psalmdichtung. 


Die Beispiele, die wir oben behandelt haben, handeln meistens von 
Offentlichen Fast- und Bettagen und von den kultischen Befragungen vor 
Krieg und Schlacht. Daneben ist auch das Vorkommen des kultischen 
Orakels an einem grofen religiés-nationalen Festtag angedeutet (J Chr. 15). 
In diesen Zusammenhang miissen nun die prophetischen Psalmen_hinein- 
gesetzt werden. 

Wir dirfen es schon als bewiesen betrachten, dafs die direkte géttliche 
Rede durch den Mund eines offiziellen und autorisierten Offenbarungs- 
mittlers bei gewissen Gelegenheiten in dem altisraelitischen Kultus ihren 
Platz innerhalb der Liturgie des betreffenden Tages gehabt habe. Dafs jene 
Liturgien jedenfalls zum Teil poetische und musische Form hatten, wissen 
wir schon aus den vielen Kultpsalmen; viele Psalmen sind eben Kult- — 


1 Vgl. Artkl, Traum in RGG, 
2 Ps.St. I, S. tg4¢eenem 
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liturgien. Und von Anfang an hat das goéttliche Offenbarungswort in Israel 
poetische, rythmisch-metrische Form gehabt. Dasselbe wird somit ven den 
Offenbarungsworten in den Liturgien gelten miissen. 

Eine Kultliturgie, in der verschiedene Stimmen in rhytmischer Form 
klingen, etwa Klage, Vertrauen, Gebete der Gemeinde, darauf Antwort des 
Kultpropheten im Namen der Gottheit, dann zum Schlufs ein hymnischer 
Dankpsalm, ist eben ein Psalm im weiteren und alttestamentlichen Sinne 
des Wortes. Denn die Psalmen des Psalters sind durchaus nicht immer 
einheitliche Gebilde in dem Sinne, als liefsen sie nur eine Stimme und 
eine Stimmung zu Worte kommen; mehrere von ihnen sind eben kultisch- 
liturgische Kompositionen, in denen mehrere Stimmen und Stimmungen 
zum Ausdruck kommen. 

Von diesem Gesichtspunkte aus miissen nun die uns_ iiberlieferten 
Psalmenkompositionen, in denen auch prophetische Stimmen klingen, unter- 
sucht werden. Es wird unsere Aufgabe sein, unter den iiberlieferten »pro- 
phetischen Psalmen« Kultorakelpsalmen zu suchen und sie gegebenen Falles 
als solche nachzuweisen. — : 

Hier kénnen wir aber auch einige Worte tiber die Psalmdichter 
sagen. Es liegt in der Natur der Sache, dafa die Pflicht, Kultpsalmen zu 
dichten, den Kultdienern obliegt; diese werden es auch gewesen sein, die an 
dem reichlichen Vorhandensein solcher Psalmen ein Interesse gehabt haben. 
Die in der Natur der Sache liegende Beschaftigung mit diesen Dingen 
wird ohne Zweifel auch bewirkt haben, dafs viele der Tempeldiener zu 
solcher arbeit Lust und Begabung gehabt haben werden. 

Unter den Kultdienern gibt es nun einen Stand, bei dem wir ein 
besonderes Interesse an der Psalmdichtung voraussetzen diirfen, Das ist 
der Stand der Tempelsanger. Ihnen lag es ob, die Tempelmusik zu 
besorgen; und wie wir wissen: Sang und Musik gehérten damals immer 
zusammen. Jedenfalls diejenigen Lieder, die im Namen der Gemeinde, 
des Volkes, gesungen wurden, sind ohne Zweifel von den berufsmafsigen 
Sangern vorgetragen worden. Und wir gehen kaum irre, wenn wir an- 
nehmen, dafs auch die Kultlieder eines Einzelnen, etwa die bei den Reini- 
gungsriten zu singenden Klagepsalmen, nicht von dem betreffenden Kranken 
selber, sondern von den Sangern gesungen wurden. Es waren sicher nicht 
viele der gemeinen Leute,.die das kunstgerechte und mit der Tradition 
stimmende und alle rituellen Einzelheiten genau beobachtende Vortragen 
der Kultpsalmen verstanden. Nach allen Analogien wurden die Lieder nicht 
»vom Blatt«, sondern aus dem Gedachtnis gesungen. Das konnte aber den 
Laien nicht zugemutet werden. Auf die richtige Ausfihrung aller vor- 
geschriebenen Ejinzelheiten und Finessen pflegt jeder alte Kult grofses 
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Gewicht zu legen. — Wir werden aber auch dann nicht irre gehen, wenn 
wir annehmen, dafs die meisten der alten Kultlieder, wenn nicht alle, von 
Mannern gedichtet sind, die dem Stande der Tempelsanger zugehorten. 
Es war eben dieser Stand, der es mit den Kultliedern zu tun hatte. 

Nun wissen wir aber aus dem alten Orient, dafs das Dichten damals 
auf eine besondere Inspiration zuriickgeftthrt wurde. Der Dichter war ein 
géttlich inspirierter Mann, der eine »iibernatiirliche« Gabe erhalten hatte. 
— Aus vielen Andeutungen wissen wir, dafs auch das alte Israel diesen 
Glauben teilte. Der Dichter und der Prophet standen damals einander be- 
sonders nahe. Der Nabi ist immer zugleich Dichter; seine Orakel haben 
in alter Zeit stets die rythmisch-metrische Form (vgl. die Bileamspriiche, 
den Jakob- und den Mosesegen). Den alten Siegeshymnus in Ri. 5 hat man 
der Prophetin Debora zugeschrieben; nur ein prophetisch Begabter hatte 
— so dachte man — ein solches Lied dichten kénnen. Wie der Prophet 
sogar »mit geschlossenen Augen« (Num. 24, 3) die fernen und zukiinftigen 
Dinge schauen kann, so dafs sein geschlossenes Auge in Wirklichkeit das 
einzige richtig »offene« ist (Num. 24, 4), und wie er mit seinen gedéffneten 
Ohren die geheimen géttlichen und himmlischen Stimmen héren kann (I Sam. 
9,15; Jes. 22,14), so hat der Dichter von Ps. 1g A den Hymnus des Him- 
mels, der »ohne Rede und ohne Worte und (ftir menschliche Ohren) nicht 
hérbar ist«, vernonimen. Wie der Prophet durch Musik in den Zustand 
der Inspiration versetzt wird (s. oben), so auch der Dichter (Ps. 49, 2—5); 
sein Ohr wird empfanglich, so dafs er die geheime, von der Gottheit stam- 
mende ‘Weisheit (hachma, masal, hiddf) empfangen und der Menschheit 
mitteilen kann; zum Klang der Harfe teilt er seine geheime Kunde mit; es 
ist eben das prophetische Bewufstsein, das aus den Einleitungsworten die- 
ses Psalms spricht. Ein mashi/ ist eben ein Kultlied, das aus solcher tiber- 
gewohnlichen Machtbegabung und »Kénnen« und Wissen stammt. das daher 
auch die richtige Wirkungkraft hat!. Und so verstehen wir es auch, wenn 
der Chronist von den kultischen Funktionen der Sanger das Wort mibbd 
(I Chr. 25,1. 2. 3), oder sogar die Sanger geradezu n‘hi’im nennt (ebenda, 
Ketib?): die Sanger sind eben prophetisch begabt und tiben ihre Kunst 
kraft einer prophetischen Inspiration. 

Ist dem so, so werden wir auch zu vermuten haben, dafs auch die 


Liturgien, die ein prophetisches Bewufstsein im speziellen Sinne des Wortes 


bezeugen, und in denen direkte géttliche Offenbarungen mitgeteilt werden, — 


1 Siehe Psalmenstudien IV, 


° Es liegt hier keine Notwendigkeit vor, an diesen Stellen das Ketib zu 


andern, 


hl 
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unter den Tempelsangern entstanden sind. Das will aber umgekehrt besagen, 
dafs es auch vorzugsweise Sanger waren, die im. Kulte als Inspirierte, 
als Kultpropheten aufgetreten sind, oder vielleicht richtiger, denen es 
oblag, bei gewissen Gelegenheiten als solche aufzutreten. Denn sie hatten 
ja als solche die Gabe des Singens und des Dichtens, d.h. die Gabe der 
Inspiration, der Geistesbesessenheit, der Prophetie. Es war dem alten Israel 
ebenso selbstverstandlich wie etwa dem Muhammed: wer dichten kann, 
der ist ein Inspirierter, der kann unter Umstanden auch prophezeien. 

Diese unsere Vermutung wird auch in den Quellen bestatigt. Der 
oben erwahnte Kultprophet Jahzi’el b. Zacharja ist nach II Chr. 20,14 ein 
Nachkomme Asafs, d.h. er gehért zu den Tempelsangern. — Und eben 
die Tatsache, dafs wir unter den Tempelliedern so viele prophetische 
Psalmen haben, wie wir unten sehen werden, bestatigt uns, dafs zwischen 
Psalmdichtung und Tempelprophetie eine nahe Verbindung bestanden hat. 

Auch eine andere quellenmafsige Bestatigung der Verbindung zwischen 
Propheten und Tempelsangern und Psalmdichtern haben wir, namlich im 
Buche Habakkuk. 

Ich lege hier weniger Gewicht darauf, dafs Habakkuk augenscheinlich 
ein mit der kultischen Psalmdichtung und ihren Formen sehr vertrauter 
Mann gewesen ist; ich erwahne hier nur, dafs die zwei ersten Kapitel seines 
Buches nicht nur vereinzelte Motive der Psalmdichtung aufgenommen_ ha- 
ben, sondern geradezu in der Form einer Klage- und Bettagsliturgie mit 
Klage (»Wie lange, Jahwa?«, 1,2), Schilderung der Not (1, 3f), Ehren- 
motiv (1,12f.), Gewifsheit der Erhérung (2,5—20), géttlicher Antwort (2, 
1—4) hervortreten, so dafs man sogar versucht sein kénnte, die beiden 
Kapite] nicht als eine Prophetie mit Klageliedmotiven, sondern umgekehrt 
als eine von dem Stil und der Vorstellungswelt der Propheten stark beein- 
fluf&te und von einem Propheten verfafste Bettagsliturgie aufzufassen. 
Wichtiger ist aber in diesem Zusammenhang, dafs Kap. 3 ein echter Psalm 
ist, der so stark von dem prophetischen Wesen beeinflufst ist, dafs er sicher 
von einem Nabi verfafst ist (vgl. 3,16). Und dieser Psalm ist im Kulte 
verwendet und wohl auch fiir kultischen Gebrauch geschrieben worden — 
das zeigen uns die kultisch-liturgischen Angaben in V. 1 und V. 19, siehe 
dazu auch V. 3.9. 13. 

Der Psalm ist seiner Gattung nach als eine Mischung von Prophetie 
und Vertrauenspsalm zu betrachten. — Er setzt als Vertrauenspsalm ein, 
V. 2, das Vertrauen des Dichters beruht sowohl auf den friiheren Grofstaten 
Jahwa’s (V.2b) als besonders darauf, dafs er eine Offenbarung erhalten 
hat (V.16). Der Inhalt dieser Offenbarung wird in V. 3—15. mitgeteilt. 
Daraus ersehen wir aber zugleich, dafs der Psalm seiner Intention nach 


28 SIGMUND MOWINCKEL, H.-F. KA. 


nicht als ein Vertrauenspsalm im allgemeinen gelten will; das Aussprechen 
des Vertrauens ist in einer besonderen Notlage begriindet, in der sich Volk 
und Konig, die ganze »Gemeinde«, befinden (V. 12—14); unter dem Ver- 
trauen tont deutlich merkbar die Bitte um Hilfe aus der Not, der Psalm 
will eine vertrauensvolle Bitte, eine “flld V.1 sein. Die empfangene Offen- 
barung wird hier nicht direkt als eine der Gemeinde zu tibermittelnde Ant- 
wort auf eine Bitte mitgeteilt, sondern in der Form einer Schilderung des 
Kommens Jahwa’s zur Hilfe driickt der Dichter seine dankbare »Gewifsheit 
der Erhérung« aus. Die Schilderung, die im Anfang von Jahwa in der 
3. Person redet, geht daher in V.8 in die 2. Person tiber, wodurch der 
Eindruck, den die Schilderung erweckt, namlich dafs sie als Vertrauensmotiv 
und »Gewifsheit der Erhérung< wirken sollte, erhéht wird. Alle die grofsen 
Heilstaten Jahwa’s in Urzeit und Gegenwart, auch die jetzt erwartete, 
flief&en hier zu einer einzigen zusammen, so dafs die Frage, ob der Prophet 
hier Vergangenes oder Zukiinftiges schildere, eigentlich gar nicht aufge- 
worfen werden darf; der Dichter will sagen: Du, der Du immer solches 
tust, wirst auch diesmal sicher dein Volk und deinen Gesalbten retten. — 
Das Eingreifen Jahwa’s ist hier in den Vorstellungsformen des Thron- 
besteigungsmythus geschildert: Erscheinen zum Kampf, Urmeerkampf, neue 
Schépfung (die gegenwartige Zeit der Not ist eine Zeit des Chaos, des 
Tohuwabohu, V.17), »Vdélkerkampfmythus<«, Rettung aus der Not, siehe 
Ps.St. Il, I Teil, Kap. I[z. — Der Psalm schliefst mit der ausdriicklich 
ausgesprochenen Gewifsheit der Erhérung und der vorgreifenden Dank- 
sagung V.18—19, wie so oft die Klagepsalmen und Bettagsliturgien 
(z: BiPs: 60). 

Als Dichter diesen Psalms wird der Nabi Habakkuk angegeben, der- 
selbe Mann, dessen Prophetien in Kap. 1—2 so stark von dem Psalmenstil 
beeinflufst sind, und es liegt schlechterdings kein Grund vor, die Richtigkeit 
dieser Angabe zu bezweifeln. Vorexilisch mufs der Psalm auf jeden Fall 
sein; denn er setzt einen Gesalbten, einen Konig Israels, voraus V. 13. — 
Die Not, an die der Dichter denkt, ist somit die assyrische Fremdherrschaft, 
und in dem Vorriicken der Chaldder sieht er die Zeichen des sich na- 
henden grofsen Tages Jahwa’s!, des Gerichtstages und Thronbesteigungs- 
tages des Gottes Israels. Wir haben uns vorzustellen, dafs das Volk, die 
»Gerechten« — Habakkuk ist ein nationalistischer, wohl auf der Seite der 
deuteronomistischen Richtung stehender Heilsprophet — bei irgend einer 
Gelegenheit von den Zeichen der Zeit ermutigt, einen Bettag veranstaltet 


1 In dieser Deutung des Buches Habakkuk gebe ich Budde meine volle 
Zustimmung, 


1922. INGh rs PSALMENSTUDIEN., III. 29 


hat, um das Ende der besonders nach der josijanischen Reform verhafsten 
assyrischen Fremdherrschaft zu erbeten; vielleicht lagen auch besondere 
politische Griinde dazu vor. Bei dieser Gelegenheit hat der Tempelprophet 
und Psalmdichter Habakkuk, der demnach vielleicht zu den Sangern gehért 
hat, den (oder einen der) vorzutragenden Psalmen gedichtet und darin sei- 
nem Volke die Hilfe Jahw&’s zugesagt Der Psalm ist bei einer der dazu 
gehérigen Kulthandlungen als Bittpsalm gesungen worden in der Absicht, 
»Jahwa gnadig zu stimmen« (/mnsh eigentlich: »um [das Anlitz Jahwa’s| 
strahlend zu machen,« siehe Psalmenstudien IV). 

Und wollte nun einer die Richtigkeit der Tradition in V.1 leugnen, 
so ware dagegen zu sagen, dafs der Vers dennoch fiir unsere Hauptthese 
beweiskraftig sei. Denn er zeigt jedenfalls, dafs man es als etwas Natiir- 
liches empfand, den Dichter eines prophetischen Kultpsalms unter den 
Nebiim zu suchen; das wiirde man wohl aber kaum tun, wenn solches nicht 
in der Wirklichkeit oft genug vorgekommen wire. 

Auch das Buch Joel deutet in dieselbe Richtung. Auch hier dieselbe 
Mischung von Psalmenstil und prophetischem Stil. — Gunkel wird wohl 
darin Recht haben, dafs die beiden ersten Kapitel des Buches »eine Litur- 
gie enthalten, bei einer grofsen Heuschreckenplage aufgefiihrt« (Artkl. 


Psalmen, 4, RGG IV). 
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KAP. II. DIE EINZELNEN PSALMEN. 


1. Prophetien zum grossen Jahresfest. 


Wir haben in Psalmenstudien II zu zeigen versucht, dafs man im 
alten Israel den Neujahrstag als den Thronbesteigungstag Jahwa’s gefeiert 
hat. Der Tag gehdrte zu der grofsen, wahrscheinlich 7-tagigen Jahresfeier, 
aus der sich spater — in nachdeuteronomischer Zeit — die drei selb- 
standigen Feste Neujahr, Sihntag und Laubhiittenfest entwickelten. Jahwa 
wiederholt jeden Neujahrstag seine Thronbesteigung mit vollstandiger realer 
Wirkung. In den ekstatischen und die Seele in grofse Bewegung setzen- 
den gemeinsamen Erlebnissen des Festes erlebte man die Ankunft Jahwa’s, 
die Spendung der géttlichen Kraft, die Buirgschaft eines gesegneten, in 
jeder Beziehung heilbringenden Jahres. 

Um die Thronbesteigung Jahwa’s rankt sich eine grofse Menge von 
religiésen Vorstellungen, Erwartungen, Mythen und Gebrauchen. ~ Da Kult 
tiberhaupt Wiederholung und Wiedererlebung der grundlegenden Heilstat- 
sachen, der segenstiftenden Bundesschliefsung ist, so wiederholt sich am 
Neujahrstag in den Vorstellungen der Frommen alles das, war damals 
geschehen war, als Jahwa zum ersten Male den Thron bestieg und Kénig 
wurde. Kénig wurde er aber, als er das Chaos besiegt, das Meer gespaltet 
und die Welt geschaffen hatte. Diese Tat wiederholte er, als er Agypten 
besiegte, den Schilfsee spaltete, die Welt seines Volkes in Kana‘an »schufé« 
und mit ihm in einen Bund eintrat. Er wiederholte sie, als er mit David 
einen Bund schlofs und Jerusalem zu seiner Wohnung »fir ewig« erwahlte. 
Oder man stellte sich den Chaoskampf als einen Kampf gegen menschliche 
Feinde vor, die Jahwa’s Stadt angegriffen hatten, die aber im letzten 
Augenblick von Jahwa besiegt und vernichtet wurden, worauf er sein 
Friedensreich errichtete. Der Regierungsantritt Jahwa’s ist eine Tat des 
»Richtens«; an jenem Tage »richtet« er die Welt, macht Israel »gerecht« 
und seine Widersacher »ungerecht«. So stellt man sich den Tag als einen 
grofsen Gerichtstag vor, wobei jedoch die Gerichts- und Bekampfungs- 
vorstellungen in einander fliefsen, Gericht wird Bestrafung; so sprach man 


sowohl von einem Gericht tiber die Gétter wie tiber die Vélker. — Fir. 
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Israel aber bedeutete das Kommen Jahwa’s die Rettung aus allen Noten, 
Heil, Glick, Reichtum, Fruchtbarkeit, Sieg, Ruhm, Herrschaft wber die 
Vélker; denn im Reich Jahwa’s sollte Israel das Herrschervolk, die Be- 
amten Jahwéa’s sein. 

So dachte man sich denn den Inhalt des Tages folgendermafsen: 
Jahwa kommt, er offenbart sich, begriifst von dem Jubel der Natur und der 
Frommen. Er nimmt den Kampf gegen die Feinde — d h. in praxi Israels 
jeweilige Feinde und Nebenbuhler — auf oder zitiert sie vor seinen Richter- 
stuhl; die Heiden und ihre Gétter werden verurteilt, »beschamt«, jedenfalls 
»ideell<, »im Prinzip«; die volle Verwirklichung wird sich im Laufe des 
Jahres einstellen — will sagen, wenn nicht Israel, wie so oft frither, das 
Heil durch seine Siindigkeit vereitelt. — Im Triumph zieht nun Jahwa zu 
seinem Palaste, dem Tempel auf Sion, hinauf, besteigt seinen Thron, es wird 
ihm von seinen Untertanen gehuldigt. Er bestimmt das Schicksal der kom- 
menden Zeit; er schliefst einen neuen Bund mit seinem Volke, in dem er 
ihm alles Heil verbiirgt, wenn es seine Gebote halt und nach seinem 
* Willen »gerecht« wandelt. Er »richtet« die Welt, d.h. er setzt sie in ei- 
nen Zustand der Ordnung, der der im Bunde wurzelnden »Gerechtigkeit« 
Israels entspricht. 

Kultisch wird nun diese Tatsache des Glaubens durch die grofse Kénigs- 
prozession gefeiert, von der wir etwa aus der Schilderung in II Sam 6 
eine Vorstellung bekommen. Die Lade wird in Prozession za Sion hin- 
aufgefihrt; durch Symbole und heilige Handlungen, durch das _ heilige 
»Spiel« der Kultprozession wird der Einzug Jahwé’s dramatisch anschau- 
lich gemacht. Der Kénig, die Priester und das ganze Volk sind dabei 
und nehmen an dem »>Kulttanz« teil. Prophetische Stimmen erklingen, 
Opfer werden gebracht, Hymnen gesungen, Gebete gebetet; die Horner 
schallen, die heilige Tempelmusik rauscht. Die ekstatische Festfreude be- 
machtigt sich der Teilnehmer, und in diesem seelischen Erlebnis werden 


sie der Wirklichkeit der gnadigen Ankunft Jahwa’s gewifs, — 


Aus dieser Situation ist nun eine ganze Reihe von Psalmen — die 
Thronbesteigungspsalmen — und unter ihnen mehrere »prophetische« zu 
verstehen. 


Zu behandeln sind hier die Ps. 132; 89, 20—38; 81; 95; 50; 82: 
75; 87; 85; 14; 12. — Die meisten von diesen sind schon in Psalmen- 
studien II ausfihrlicher analysiert worden und sollen daher nur kurz be- 
handelt werden. 7 

Wir fangen mit einigen Orakeln an, die in einen mehr hymnischen 
Zusammenhang eingegliedert sind; dann sollen andere Psalmen folgen, in 
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denen das Orakel mehr direkt als die géttliche Antwort auf eine Bitte der 
Gemeinde hervortritt. 

Wir fangen jedoch mit Ps. 132, der eigentlich als Gebetsliturgie der 
zweiten Gruppe angehért, an, da er fir den Verlauf eines wichtigen Stiickes 
des Thronbesteigungsfestes sehr illustrierend ist. 

Uber Ps.132 ist das Nétige schon in Psalmenstudien II, S, 11r—118 
gesagt worden. Er stellt sich als der Text eines kleinen dramatischen 
Aufzuges dar, der bei der Prozession mit der Lade am Thronbesteigungs- 
festtag Jahwa’s aufgefiihrt worden ist. Das Spiel ist eine Wiederholung 
des ersten Festzuges mit der Lade, als David sie an den Ort, den er als 
Wohnung fir Jahwa bereitet hatte, hinaufbrachte. Als David tritt der 
regierende Kénig auf. Der Psalm fangt nun damit an, dafs der Chor der 
Sanger des Geliibdes Davids gedenkt: er habe geschworen, seine Bettstelle 
nicht eher zu betreten, bis er den Aufenthaltsort Jahwa’s, d. h. den nach 
den Philisterkriegen unbekannten Ort der Lade, gefunden hatte. Nun kom- 
men aber seine hinausgeschickten Mannen und melden: wir haben sie auf 
den Gefilden Ja‘ars gefunden. — Die Lade ist schon da. Nun hinauf zum 
heiligen Ort, wo sie von jetzt an weilen soll! Lafst uns hinaufziehen und 
vor Jahwa’s Fifsen knien — so singt der Chor im Namen der Gemeinde. 
Und indem ein an Num. to, 34 erinnerndes Aufbruchslied gesungen wird, 
bricht die. Prozession auf, um zum Tempel hinaufzuziehen. 

Nun erzahlt I] Sam. 6, dafs auf dem Wege, »nach 6 Schritten« geopfert 
wurde. Hdéchstwahrscheinlich war das Sitte bei der Festprozession. In 
Anschlufs an diese Opferhandlung — so liegt es nahe zu vermuten — ist 
nun das Gebet fiir den K6énig, den Gesalbten, V.10 gebetet worden. 
Moége Jahw4 nicht »sein Gesicht wegstofsen«, d.h. mége er ihm gnadig an- 
blicken und ihm all seinen Segen zu teil werden lassen. Hierauf folgt 
nun in V.11—18 die géttliche Antwort in dem iiblichen Stil des prophe- 
tischen Orakels gesprochen, und zweifelsohne auch durch den Mund eines 
bei der Kulthandlung amtierenden Propheten vermittelt. Ganz nach Pro- 
phetenart berichtet der Redende iiber einen Entschlufs Jahwa’s, und teilt 
nun diesen Entschlufs im Wortlaut mit; hier redet somit Jahwa in erster 
Person. Wir haben uns wohl vorzustellen, dafs es das Ergebnis der Opfer- 
schau ist, das der Prophet im Folgenden mitteilt. Wie in Ps. rro hat der 


Entschlufs Jahwa’s die Form eines Schwurs: 


Jahwa hat David geschworen ein Treuwort — nicht nimmt er’s zuriick: 
»Deiner leiblichen Séhne will ich (immer) einen auf den Thron 

dir setzen;= = 
und wenn meinen Bund sie beachten, die Gebote, die ich sie ee 
dann sollen auch ihre Sohne allzeit auf dem Throne sitzen.« 
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Diese Verheifsung wird nun damit begriindet, dafs Sion der von Jahwa 
selber erwahlte und begehrte Wohnort ist: weil der Kénig auf Sion wohnt, 


wo auch Jahwé zu wohnen winscht, wird er gesegnet!: 


Denn Jahwa hat sich Sion erwahlt, ihn hat er zur Wohnung begehrt: 
»Hier ist mein Heim auf ewig, hier wohn’ ich, ich hab’s so begehrt.« 


Der Sinn ist: dadurch dafs David diesen Wunsch Jahwa’s erkannt und 
ihn und die ihn reprasentierende Lade nach dem erwahlten Orte gebracht 
hat, hat er sich einen ewigen Lohn verdient. Primitiver ausgedriickt: 
hat er die Kraftquelle in sein Haus hineingebracht und kann dauernd aus 
ihr Segen schdpfen. Daher soll auch der Segen tiber allem, was in Ver- 
bindung mit Sion steht, ruhen, das ganze Volk, das sich um Sion als 


seine Hauptstadt schart, wird den reichsten géttlichen Lohn ernten: 


Seine? Frucht will reichlich ich segnen, seine Armen sattigen mit Brot, 
ich kleide in Heil seine Priester, laut sollen seine Frommen jubeln! 
Hier lasse ich das Horn Davids sprossen, entziinde ich das Licht 


meines Gesalbten, 
seine Feinde kleid’ ich in Schmach, doch auf ihm seine Krone 


soll strahlen.« 


Reichliche, gesegnete Ernte, heilspendende, immer das _ »Rechte« 
tuende (vergl. V. 9) Priester, die somit das géttliche Heil, tiber das die 
Frommen immer werden jubeln kénnen, vermitteln, ein kraftiger, gliick- 
licher Kénig aus dem nie erléschenden Samen Davids, Sieg iber. alle 
Feinde, Schande den Gegnern, Glanz und Ruhm dem Gesalbten — das ist 
der Inhalt der géttlichen Verheifsung. FEigentlich ein Konigsorakel; eben 
dadurch aber zugleich ein Orakel an das Volk, das im Schatten des ge- 
segneten Kénigs ruht (vgl. Thr. 4, 20) und in seinem Segen gesegnet wird, 
— denn Segen ist nie Besitz eines Einzelnen, er ist der gemeinsame 
Besitz der Sippe, des »Hauses<«, von dem jeder Einzelne seinen Teil hat, 
den gréfsten Teil aber der »Hausvater«, der Trager des Bundes, der 
Stamm des Baumes, der den Segen allen Zweigen und Asten zufliefsen 
lafst. Darum haben wir dies Orakel hier als Voraussetzung all der folgen- 
den Festorakel behandelt. 


1 Das Wohnen des das Volk inkorporierenden Kénigs auf Sion ist somit 
eine Birgschaft dafiir, dafs der Segen dem Volke zu Teil werden wird, 
ein Zug, der fiir das Verstandnis von Ps, 122, 5 von Bedeutung ist. 

2 Sions. , 


Vid.-Selsk. Skrifter II. H.-F. Kl. 1922. No.1. 3 
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Ein kultisches Orakel derselben Art wie Ps. 132, 11—18 ist wohl die 
in Ps, 89, 20—38 hineingelegte Prophetie. 

Inhaltlich ist der Psalm ein 6ffentliches Klagelied, in dem aber der 
Konig als Vertreter des Volkes auftritt. Es wird dartiber geklagt, daf 
Jahwa seinen Gesalbten verworfen und mit ihm in Zorn gehandelt, den 
Bund mit ihm gebrochen, seine Krone in den Staub getreten habe; er habe 
alle seine! Festungen und Stadte zerstért, d.h. er hat es den Feinden 
erlaubt und erméglicht sie zu zerstéren; jetzt liegt er, der Kénig und das 
von ihm vertretene Volk allen Pliinderern offen; er sei im Kampf ge- 
schlagen worden, sein Thron sei schon, wie es tbertreibend heifst, zu 
Boden geworfen, der Herrscherstab sei ihm genommen; Jahwa habe ihn 
mit Unehre und Schande iiberhauft und dadurch »die Tage seiner Jugend 
verkiirzt«; wie der von Schmach getroffene tiberhaupt im alten Orient, so 
fihlt er sich durch die »Beschamung« der Niederlage und das darin lie- 
gende Fir-ungerecht-erklart-werden als dem Tode nahe gekommen, Der 
Konig, der Gesalbte, klagt somit hier dariiber, dafs Israel und damit auch er 
selbst von den Feinden tiberrannt worden ist und eine schwere Niederlage 
im Kriege erlitten hat?. — Als Motive fiir die Bitte um Hilfe in dieser 
Not werden nun erstens die friiheren Machttaten Jahwa’s bei der Schépfung 


1 Wie man den Umstand, dafs die Stadte und Festungen ,,seine“, d.h, des 
Gesalbten Stadte genannt werden, als einen Beweis dafiir, dafs der Ge- 
salbte ohne Weiteres mit dem Volke identisch sei, hat auffassen kénnen, 
ist mir einfach unbegreiflich. Welcher Monarch spricht nicht von ,seinen“ 
Truppen und Stadten! 


to 


Die Versuche, den Psalm als nachexilisch zu erklaren (Smend, Stade, 
Baethgen, Wellhausen, Buhl, Kittel u.a.), sind voéllig verfehlt. Der Psalm 

setzt nicht den Fall des Kénigtums, sondern eine schwere Niederlage 
desselben samt des Volkes voraus; der Koénig tritt vielmehr als Subjekt 

des Gebets auf, ,,Der Gesalbte“ bedeutet nicht das Volk, sondern wie 
immer den Kénig; das aus V. 41 f. genommene Argument ist hinfallig, 

s, oben Anm,1; richtig ist aber, dafs die Sache des Kénigs und die Sache 

des Volkes als identisch aufgefafst werden; das werden sie ‘aber immer 4 
im alten Orient, besonders in Krieg, Not und Gefahr. Dasselbe gilt dem 
Parallelismus ,ich“ und ,deine Knechte“ V.51; es beweist nicht mehr, 

als dafs die Israeliten und der Kénig sich in derselben schlimmen Lage 
befinden und gemeinsame Interessen haben, Falsch ist auch die Voraus- 
setzung, die man aus Jes. 55 gewinnen will, dafs ,in spaterer Zeit“ die 
Verheifsungen an David auf das Volk als Erben tibertragen wurden; in 
Jes. 55,3 f. ist von einer Erneuerung des Bundes mit David die Rede; 
eine Wiedererrichtung des davidischen Hauses wird dabei als selbstver- 
standlich vorausgesetzt, siehe Mowinckel, Der Knecht Jahwa’s, NIT 1921, — 
Beiheft, S. 35. ar. 
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und das daraus geschdépfte, nie zu Schanden gewordene Vertrauen des 
Volkes auf den gerechten und getreuen Gott, der bisher der Schirmer der 
Gesalbten, der Kénige Israels gewesen, erwahnt (V.7—19), zweitens erin- 
nert der Betende Jawha an seinen Bund mit seinem Gesalbten David und 
an die darin eingeschlossenen Verheifsungen an alle spatere Kénige vom 
Hause Davids V. 20—38. Hier wird nun die Verheifsung zitiert, die Jahwa 


einmal durch prophetische Offenbarung dem Hause Davids gegeben haben soll. 


Dies Orakel zeigt nun eine weitgehende Ubereinstimmung mit der 
Verheifsung in Ps. 132,11 ff. Auch darin stimmt es mit dieser tiberein, 
dafs es nicht als eine Verheifsung an David als Pe here-siladividenn — 
isolierte Individuen gab es nach israelitischer Auffassung tberhaupt nicht 
— sondern an den Kénig David, wie er in seinem Hause, in seinem Sa- 
men, den kéniglichen Nachfolgern auf dem Thron, noch immer weiter lebt 
und nach der Verheifsung ewig leben soll!. Das spricht eben daftir, daf das 
Orakel nicht eine Verheifsung ist, die tatsachlich dem geschichtlichen David 
gegeben geworden ist — eine Annahme, die an sich nicht unméglich ware, 
denn warum sollte ein solches Orakel nicht im Tempelarchiv aufbewahrt 
und von einem spateren Dichter aufgenommen worden sein kénnen? — 
sondern dafz es eine Verheifsung ist, die dem in dem jeweilig regierenden 
Kénig weiterlebenden David gilt. 

Gewohnlich gilt nun das Orakel als eine vom Dichter oder einem spa- 
teren Interpolator (Duhm, Briggs, Gunkel, Balla u.a.) aus II Sam. 7 heraus- 
gesponnene poetische Fiktion. Der Wert, geschweige denn die Notwendig- 
keit dieser Annahme ist nicht einzusehen. In Anbetracht der formellen und 
inhaltlichen Ubereinstimmung mit Ps. 132,11 ff. ist die Annahme viel wahr- 
scheinlicher, dafs der Dichter hier ein kultisches, dem Konig als solchem 
geltendes, aus einer 4hnlichen Liturgie wie Ps. 132 stammendes Orakel 


aufgenommen und in seinen Psalm eingesetzt hat. 


Fir diese Erklarung sprechen zwei Griinde. — Erstens die erwabnte 
Ubereinstimmung mit Ps. 132. Die beiden Orakel stimmen darin iberein, 
dafs sie dem in dem jeweilig regierenden Kénige lebenden David gelten, 
dafs sie dem =regierenden Hause ewigen Bestand, ewiges Gliick und die 
ewige Gnade Gottes verheifsen und diese Verheifsung mit der Erwahlung 


des Gott wohlgefalligen Stammvaters begriinden, ferner darin dafs sie ihm 


1 Insofern wiirde Buhl recht haben, wenn seine Worte, dafs der Gesalbte 
ykeine geschichtliche Gestalt, sondern ein von David reprasentierter Be- 
griff (richtiger ware: Realitat) sei, sich nicht auf V. 39 ff., sondern auf 
V. 20ff. bezégen; daraus folgt aber freilich nicht, dafs jener , Begriff“ 
mit dem Volke schlechthin identisch sei, 
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und seinen Sohnen Sieg iiber die Feinde, Gliick, Wohlergehen versprechen, 
‘daft sie aber das Versprechen davon abhangig machen, dafs auch die Séhne 
wie der Vater den Bund Jahwa’s bewahren und seine Satzungen halten. 
Nur insofern geht Ps. 89 tber Ps. 132 hinaus, dafs jener auch fiir den Fall, 
dafs die Sdhne siindigen und irre gehen, die Huld und die Barmherzigkeit 
Gottes verspricht: wenn das eintreffen sollte, so werde Jahwa sie gnadig 


ziichtigen und sie dadurch zur Bekehrung bringen, nicht aber seine Gnade 


von ihnen nehmen. Eben dieser letzte Umstand spricht daftir, dafs wir 


es hier nicht mit einem Orakel aus Davids Zeit zu tun haben — jene alte 
Zeit wiirde aus ihren Voraussetzungen heraus diesen Fall tiberhaupt nicht 
setzen kénnen: entweder miissen die Sdhne sich als »echte« Sdhne des 
Vaters zeigen, oder sie ziehen das Geschlecht mit sich in ihren wohl- 
verdienten Sturz. Wohl aber kénnen wir es mit einem Kultorakel, und 
aller Wahrscheinlichkeit nach einem Jahresfestorakel wie Ps.132, 11ff., zu 
tun haben. Der Inhalt von Ps. 89, 20 ff. wiirde durchaus fiir eine derartige 
Gelegenheit passen, wie eben die Parallele in Ps. 132 zeigt. 

Der zweite Grund, der fiir unsere Auffassung geltend gemacht werden 
kann, ist ein literarischer. Es spricht namlich, wie viele neuere Exegeten 
gesehen haben, vieles dafiir, dafs der Psalm nicht uno tenore geschrieben 
worden ist. Zunachst ist das Wechseln des Metrums auffallig: V.2—3 
Doppelvierer, 4 —5 Doppeldreier, 6 —16 Doppelvierer, 17— 46 Doppeldreier, 
47—52 wahrscheinlich auch Doppeldreier. — Dazu kommt der fir einen 
Klagepsalm sehr auffallige hymnische Eingang V. 2f. und der nicht weniger 
auffallige Platz der Verse 4f., die mit 20 ff. zusammenzuhangen scheinen. 
Die Erklarungsversuche dieser Eigentiimlichkeiten sind aber weniger be- 
friedigend. Irgendwelche Erweiterungs- oder Interpolationshypothesen be- 
friedigen nicht. Denn inhaltlich ist der Psalm trotz allem einheitlich und 
wohl abgerundet (siehe oben). Dafs frithere Machttaten und Verheifsungen 
Gottes als Motive der Erhérung verwendet werden, hat an sich nichts Befrem- 
dendes. Wohl aber ist die breite Ausfihrung dieser Motive auffallig. 
Sie spricht eben daftr, dafs der Dichter eigentlich nicht als Dichter in 
unserem Sinne des Wortes, sondern als Kompilator, als Redaktor einer 
kultischen Liturgie zu betrachten ist, und dafs er die beiden Motive aus 
alteren Dichtungen tibernommen hat. Besonders erscheint es als eine ein- 
leuchtende Annahme, dafs das in Doppelvierern geschriebene hymnische Stiick 
\.6ff. nebst der ebenfalls hymnischen, fir einen Klagepsalm weniger pas- 
senden Einleitung V. 2—3 aus einem 4lteren, die Schépfungswunder Jahwa’s 
besingendem Hymnus tibernommen ist. Der Schépfungshymnus 6 ff. geht 
nun, wie wir sahen, gegen Ende in eine Seligpreisung des Volkes, des- 


sen Gott Jahwa ist, tiber und spricht das Vertrauen auf Jahwa als Hiter 


it 
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Israels und im besonderen des Gesalbten aus. Und eben hier setzt nun 
das Doppeldreiermetrum mit V.17 ein. Das unvermittelte und beziehungs- 
lose »damals« dz kann nicht die urspriingliche Fortsetzung des Schépfungs- 
hymnus sein. V. 20a sieht in der Tat wie. ein Flickvers aus. In irgend 
einem urspriinglichen Zusammenhang mit dem Orakel 20 ff. mufs auch das 


isolierte Stiick V.4f. gestanden haben. Auf die aktuelle Situation des 


- Klagepsalms beziehen sich eigentlich nur V. 39—52. — Demnach liegt es 


am nachsten, die Entstehung des Psalms folgendermafsen zu denken. Der 
Dichter wollte einen Klagepsalm im Namen des Konigs fir eine Bufsfeier 
gelegentlich einer militéarischen Niederlage komponieren. Er wollte als 
Hintergrund der Klage die friiheren schénen Erfahrungen und die Ver- 
heiffungen Jahwa’s aufstellen, um dadurch die Bitte um Hilfe eindrucksvoll 
motivieren zu kénnen. Da hat er im Psalmenschatz des Tempels Umschau 
gehalten und sich einige Bausteine fiir die Komposition erwahlt, namlich 
einen Hymnus auf Jahwa als den Schdpfergott und den jetzt seinen Thron 
besteigenden Kénig Israels (siehe “rid V. 16, das sich auf den »Kénigs- 
huldigungsjubel« am Thronbesteigungsfeste, vg]. Num 23, 21, bezieht, vgl. 
Ps.St. II, S. 43) und ein (Neujahrsfest)orakel an das Kénigshaus. Den Anfang 
der Komposition mufste der Anfang des Schépfungshymnus — in Doppel- 
vierern — bilden. Um den Ubergang von der Schépfung zu den friiheren 
Verheifsungen an den Konig zu vermitteln, schrieb er V.17--19, die dem 
Vertrauen des Volkes und des Kénigs auf Jahwa Ausdruck gaben, diesmal 
aber unwillkiirlich das ihm gelaufigere Dreiermetrum benutzend. Um den fol- 
genden Absatz: die friiheren Verheifsungen, vorzubereiten, versetzte er ein 
par Verse aus dem Orakel, V.4f., in den Anfang des hymnischen Teils. — 
Dann schrieb er als direkten Ubergang zum zweiten Teil V. 20a, einen 
etwas hinkenden Doppeldreier, und setzte nun mit dem Orakel in Doppel- 
dreiern V. 20 b—38 fort. Anschliefsend daran schrieb er von sich aus die 
Klage tiber die jammerlichen Zustande der Gegenwart V. 39—46, ebenfalls 
in Doppeldreiern. Auch das letzte Stick, die Bitte mit Klagemotiven, die 
sich auf die gegenwai tige Situation bezieht, hat er selbst geschrieben; hier 
sind aber die Doppeldreier etwas hinkend und wechseln mit Siebenern, 
was aber villeicht spateren Vextiberfillungen zuzuschreiben ist’. 


Wenn diese Auffassung der Komposition des Psalms richtig ist, so hat 


1 Das landsah V.47 kann entbehrt werden und ist vielleicht aus Ps, 74,1 
vgl. 79, 5, hineingekommen. fad/ V. 48 ist mit Hieron zu streichen; b°né 
Giddim bildet haufiger einen VersfufB. In V. 50 kann “domai gestrichen 
werden, ebenso in V, 51; statt Ad/-rabbim V. 51 ist etwa h*limmap zu 
lesen; b¢hégi ist falsche Glosse. In V. 51 sind die beiden “Sdr tiberflussig. 
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das Orakel zu den Vorlagen des Dichters gehért; dadurch gewinnt unsere 
Annahme, dafs es aus einer Liturgie von der Art von Ps. 132 herstammt, 
an Wabhrscheinlichkeit. 

* 

Wie Kult tiberhaupt ein Akt der Bundesstiftung und -Erinnerung ist, 
so bedeutet auch das grofse Hauptfest des Jahres, das Thronbesteigungs- 
fest, eine Wiederholung des Bundes zwischen Gott und Volk! 

Dieser Gedanke der Bundeserneuerung ist in Ps. 132 die Vorausset- 
zung. Der géttliche Segen wird dem Volke auf Grund des mit David 
geschlossenen Bundes versprochen; dieser Bund mit »David« wird heute 
mit seinem »Sohnes«, dem regierenden Kénig als dem natirlichen Vertreter 
des Volkes (vgl. Il Kg. 23, 3) geschlossen. 

Dieser Bund mit David ist selbst eine Wiederholung des Sinaibundes. 
So sehen wir denn in anderen zum Thronbesteigungsfeste gehérigen Psal- 
men, dafs die Erneuerung des Bundes auf die Exodus und den Sinaibund 
zurickfihrt wird. So in den Parallelen Ps. 81 und g5. 

Auch diese beiden Psalmen haben wir in Psalmenstudien IJ, | Teil, 
Kap. I] 1 behandelt. Sie sind allem Anscheine nach im Tempel, nach dem 
Aufzug, zur Auffihrung gekommen. Beide zerfallen in zwei Teile: Einlei- 
tungshymnus und Prophetie Der Hymnus preist den jetzt im Tempel thro- 
nenden Gott, der wieder bei seinem Volke weilt, den Kénig, der gekom- 
men, den Schopfer, der wieder einmal geschaffen, den Heilsgott, der wieder 
zam Heil gekommen, seine Herde treu und gerecht zu weiden. 

Ein Bund ist aber eine zweiseitige Sache. Wie am Sinai, so hat 
auch jetzt Jahwa Forderungen an sein Volk, auf Grund deren der Bund 
geschlossen werden mufs. Das ist es, was er in dieser Stunde seinem 
Volke durch einen Propheten sagen lafst. 

Wir dirfen uns denken, dafs eine kurze andachtsvolle Pause eintrat, 
als der einleitende Hymnus zu Ende war. Ein Augenblick der gespannten 
feierlichen Erwartung. Vielleicht kniet eben das Volk anbetend vor dem 
Thron seines Gottes (Ps. 95,6). Dann wird aber ploétzlich eine Stimme 
hérbar. Eine Gestalt wird vor den Augen der Gemeinde sichtbar. Wie 
versunken steht sie, jedoch gespannt, wie auf Stimmen horchend, die aus 
der Ferne ihr Ohr erreichen: 


Ich hére eine Stimme, die ich nicht kenne. 


Was wird der Geheimnisvolle wohl gehért haben, das die Anderen nicht 


eng 
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deutlichen Worten; diese formen sich zu Satzen — und nun teilt er dem 
Volke mit, was er gehdrt hat. Und schon nach den ersten Worten: »Ich 
nahm von deinem Riicken die Birde,« weifs das Volk, wer spricht. Der 
Redner ist ein inspirierter Kultprophet Jahwa’s; durch ihn redet Jahwa 
selbst zu seinem Volke und legt ihm seine Forderungen dar. Jahwa offen- 
bart sich durch ihn. Daher fangt er mit der Selbstvorstellung an: ich bin 
derselbe Gott, der dich aus Agypten befreit, der sich am Sinai offenbart hat: 


Ich nahm von deinem! Riicken die Birde, des. Lastkorbs 
wurden ledig deine! Hande; 
als du riefst in der Not, ich hérte dich, aus Donnerwolkenhille 
dich erhérend, 


Nun soll wie damals der Bund geschlossen werden; dieselbe Grund- 


forderung wie damals stellt Gott auch heute auf: 


Merk auf, mein Volk, ich will dich weisen, o Israel, hére auf mich, 
keinen anderen Gott sollst du haben und beug’ dich nicht 
fremden Gédttern! 


Und wie damals am Sinai, so héren wir auch jetzt den Namen des 
einen Gottes, den Israel verehren soll; ich bin es, der ich dich damals 


meine Wunder schauen liefs und schauen lassen wollte: 


Ich bin Jahwa, dein Gott, der dich aus Agypten gefthrt hat; 
am Haderwasser priifte ich dich?: »Tu auf deinen Mund 
meinen Gaben!« 


Schon in der Aufforderung zum Aufhorchen war es leise angedeutet, 
dafs Israel wahrend der vergangenen Zeiten sich manchmal nicht hatte 
weisen lassen wollen. Und nun erinnert Jahwa an all die Widerspenstigkeit, 
die Jsrael schon in der Wiste, als Jahwa zum ersten Male mit ihm seinen 
Bund geschlossen hatte, gezeigt hat. Der Bund wurde damals durch Israels 


Siinde und Unfolgsamkeit gebrochen: 


Doch horte mein Volk nicht auf mich, nein, Israel war mir nicht folgsam; 
da gab: ich die Verstockten preis, sie folgten dem eigenen Sinne. 


Indirekt liegt hierin, dafs es seitdem schon oft so gegangen ist; oft 
hat Jahwa gnadig den Bund erneuert, und jedes Mal hat ihn Israel ge- 
brochen. Jn diesem Gedanken liegt eben die Theodizee Jahw4’s, den hoch- 
gespannten Erwartungen des Festes gegeniiber; die Siinde des Volkes — 
oder gewisser Individuen im Volke — ist der Grund, warum >die Kénigs- 


1 Lies Sichm*chd und kappichi V.7, siehe V. 8. 
2 Versetze mit Duhm V. 8b vor 11 b. 


40 SIGMUND MOWINCKEL. H.-F. Kl. 


herrschaft Jahw4’s« sich nicht im Laufe des vergangenen Jahres hat voll 


auswirken kénnen. — Wie wird es wohl diesmal gehen? Soll nicht dies- 


mal das letzte sein? Soll auch jetzt nicht ein dauernden Bund geschlossen. 


werden kénnen? O, wenn es doch geschihe! Dann ware fir Israel die 
Zeit des Heils, des ewigen Glickes gekommen! Denn Er, der ihm 
seinen Bund und seine Huld darbietet, ist ja Jahwa, der Einzige, der 
Machtige, der Huldreiche, der Spender alles Segens. Daher mahnt er jetzt 


eindringend: 


O dafs doch mein Volk auf mich hérte, dafs Israel wollt’ 
gehn auf meinem Wege, 
Bald beugte ich dann seine Feinde und streckte wider sie meine Hand. 


Heute darf aber Jahwa hoffen, ein gehorsames Volk zu finden. Und 


daher geht der Wunsch in die zuversichtliche Form der Verheifsung tiber: 


Jahwa’s Feinde sollen ihm schmeicheln, ihre Fronzeit soll ewig dauern; 
ihn! ‘sattige’ ich mit der Kraft des Weizens und speis’ ihn 
aus dem Felsen mit Honig! 


Dafs wir es hier nicht mit einer freien Inspiration des Augenblickes, 
die sozusagen aufserhalb des liturgischen Programmes fallt, sondern mit 
einem regelmafsigen, »agendarisch gebundenens, nur in der Form die freie 
Inspiration nachahmenden Stick eines regelmafsigen Festgottesdienstes zu 
tun haben, geht daraus hervor, dafs wir genau denselben liturgischen 
Aufrifs, denselben Gedanken, dieselbe Gliederung, z. T. dieselben Ausdriicke, 
nur etwas kiirzer formuliert, in Ps. 95 haben. Es gehérte mit zur Fest- 
sitte. dafs diese oder ganz ahnliche Worte durch einen Propheten verkiindet 


werden sollten. 
* 


Der Glaube, dafs der sich am Feste offenbarende Jahwa in einer 
Mahnrede das Volk an die friheren Treulosigkeiten erinnerte und zu 
Bundestreue und Gehorsam, zu Gottesfurcht und Gerechtigkeit mahnte, 
berihrt sich nahe mit einem anderen Gedanken desselben Festes, dem 
Gerichtsgedanken (siehe unten zu Ps. 82). Die Mahnung ist ein Ins-Gericht 
gehen — wie denn tiberhaupt jedes Handeln, das auf die Aufrechterhaltung 
der richtigen Ordnung, auf die Wiederherstellung der inneren und aufseren, 
das Gliick mit einschliefsenden »Gerechtigkeit« des Volkes oder eines Ein- 


zelnen zielt, ein »Richten« mixpdt ist?. 


1 d.h, Isréel. 
2 Vgl. Johs. Pedersen, Israel I—II, Kébenhavn 1920, S. 270—274. 
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Der Gerichtsgedanke ist mit besonderem Bezug auf die Vélker foren- 
sisch ausgebildet worden; das ist ein Gedanke, der im Grunde nur eine 
besondere Ausbildung der Vorstellung von der Bestrafung der Feinde 
Jahwa’s und Israels ist. — Mit diesem Gerichtsgedanken im Sinne vom 
Bestrafen, Ziichtigen, ist nun auch die Vorstellung von der Ermahnung des 
Volkes durch Jahwa kombiniert worden. So finden wir denn auch in Ver- 
bindung mit dem Thronbesteigungsfeste den Gedanken, dafs das Kommen, 
das Erscheinen Jahwa’s in all seiner Herrlichkeit, ein »Gericht« dim und 
zwar ein strafendes und reinigendes Gericht ¢échahap ist — nicht nur tiber 
die Heiden, sondern auch iiber Israel (siehe Psalmenstudien I, I Teil, Kap. 
iive)ir. Hier haben viell. die spateren eschatologischen Gerichtsgedanken 
der grofsen Propheten mit hineingespielt (vergl. Psalmenstudien Il, S. 72 ff., 
vgl. S. 156). So ist es dazu gekommen, dafs die prophetische Mahnrede 
die Form einer Gerichts-, d.h. einer Schelt- und Mahnrede erhalten hat, 
und dafs das Kommen Jahwa’s in der Einleitung der Rede nicht wie ur- 
spriinglich als ein Kommen des Kénigs zur Thronbesteigung, sondern als 
ein Erscheinen des Richters zum Gericht geschildert wird. 

Aus dieser Voraussetzung heraus ist Ps. 50 zu verstehen. 

Die Situation ist das Kommen Jahwa’s, seine Erscheinung im Tempel 
zu Jerusalem, von wo aus sein Glanz und seine Herrlichkeit tiber die Erde 
erstrahlt. Deutlich genug verrat der Dichter, woher er seine Vorstellungen 
von der Situation der Theophanie hat. Seine Einleitung mutet an wie 
lauter Zitate aus den Thronbesteigungspsalmen. Jahwéa erscheint auf »Sion, 
der Krone der Schdnheit«, vgl. Ps. 48,3; vor ihm frifst das Feuer, vgl. 
Ps. 97.3; er ruft Himmel und Erde als Zeugen herbei, vgl. Ps. 97,4 (die 
Welt als Zuschauer seiner Herrligkeit); das Volk, das sich jetzt vor ihm 
versammeln und »gerichtet werden« soll, nennt er in Erinnerung an die 
Bundesschliefsung »diejenigen die mit mir einen Bund tber Schlachtopfer 
schlossen:, und die Ausfirung des an Himmel und Erde gerichteten Auftra- 
- ges, das Volk vor das Gericht zu laden, berichtet er in folgenden Worten, 
die eine nicht sehr klare Umdeutung der auch im Thronbesteigungspsalm 


67,6 verwendeten Worte in Ps. 8, 2 sind: 


Dann verkiindete der Himmel seine Gerechtigkeit, dafs Gott 
der Richter sei. 


Deutlich wird aus allen diesen Anspielungen, dafs der Dichter an das 
Erscheinen Jahwa’s im Tempel zu Sion am Thronbesteigungsfeste zu neuer 
Bundesschliefsung mit dem Volk gedacht hat, und dafs er seine Gerichts- 
szene als Aquivalent zu der Mahnung Jahwa’s bei der Bundesschliefsung 


betrachtet haben will. 
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Dem Inhalte nach hat der Psalm ein ziemlich lehrhaftes Geprage, 
weshalb auch Staerk! nicht ganz ohne Recht ihn unter den didaktischen 
Liedern angebracht hat. Das Thema der Belehrung bilden die Opfer. 

Der Psalm ist nun nicht akultisch, geschweige denn antikultisch. Zwar 
verhalt er sich recht reserviert dem Werte der Opfer gegenitiber — Opfer 
ist aber nur eine Einzelheit des Kultes. Auch der Opferkult ist aber nach 
der Ansicht des Dichters notwendig und berechtigt, weil zu den Geboten 
Jahwa’s gehdrig (vgl. V.16b)? — hier zeigt sich die jidische, wohl nach- 
exilische Auffassung des Dichters  Freilich, das beste Opfer ist der Lob- 
gesang, bezw. der Betpsalm, wenn man in Not ist, der Dankpsalm, wenn 
man gerettet worden (V.15. 23). Neben dem Opfer kennt er aber etwas 
noch Wertvolleres, ohne das auch das Opter wertlos ist, und dies Wert- 
vollere sind die moralischen, den taglichen Lebenswandel betreffenden 
Gebote. Seine Ansicht ttber Moral und Opfer kann kurz dahin zusammen- 
gefafst werden, dafg man jene tiben mufs, ohne diese zu lassen (vgl. V.8 — 
wenn die Opfer verwerflich waren, kénnte er nicht Gott sagen lassen: 
Nicht wegen deiner Opfer — die du reichlich bringst — tadle ich dich), — 
Diese Auffassung der Opfer ist wohl von den grofgen Propheten beeinflufst. 
Es ist aber bedeutungsvoll, dafs wir sie in einem Kultpsalm, somit wohl 
auch unter dem Personal des Tempels vertreten finden; wie es wohl die 
Priester gewesen sind, die die Uberschatzung des Opfers vertreten haben, 
so ist es das Selbstgeftthl und das religidse Werturteil der Sanger (und 
Dichter), die in dem Psalm das eigentliche und beste Opfer sehen ®. 

Seine Polemik gegen die Uberschatzung des Opfers ist nun ziemlich 
vulgarrationalistisch, wenn er auch gelegentlich poetisch schwungvolle Aus- 
driicke seiner Gedanken gefundet hat. — Zwar hat Gott das Opfer geboten, 
und wegen dieses Gebotes braucht er dem Volke keine Riige zu erteilen; 
es leistet eher tbergenug an Opfer. Es vergifst dabei aber, dafs Gott 
das Opfer gar nicht braucht — denn sein ist ja alles Getier des Feldes 
und des Waldes und der Hirde; er hungert iibrigens nicht, er trinkt nicht 
das Blut der Boécke und ifst nicht das Fleisch der Farren. Die besten 
Opfer seien die Bitt- und Dankpsalmen. 


1 Die Schriften des AT, herausg. von Grefsmann, Gunkel usw., Il I, Got- 
tingen IQIl, 

2 Die Gebote, die das Volk (streiche mit Duhm u. a, die schiefe Glosse 16a) 
im Munde fihrt, sind eben die Opfergebote, mit deren Erfillung es sich 
tréstet, wahrend es die (eigentlichen nnd wichtigsten) Gebote hinter sich 


Sanger schliefslich den priesterlichen Rang erhielten, wissen wir 
Josephus. ‘aa 
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Diese Belehrung tber Opfer, Gebet und Moral hat nun der Dichter 
in die Form der kultischen Offenbarung Jahwa’s zum Gericht am Neujahrs- 
tag gekleidet — und wir sehen nicht ein, warum er nicht seinen Psalm fii 
den kultischen Gebrauch bestimmt haben sollte. 

An die Stelle der Mahnung vor der Bundesschliefsung hat er eine 
Schelt- und Mahnrede gesetzt, der er den Namen »Gericht« gibt. — Hier 
sehen wir nun aber leicht, dafs der Gerichtsgedanke nur ziemlich unorga- 
nisch an die Stelle der Mahnung zur Bundestreue gestellt ist. Denn trotz 
der grofsartigen Einleitung und all den pompésen Vorbereitungen zu einer 
grofsen Gerichtsszene, kommt kein wirkliches Gericht, sondern eine Schelt- 
und Mahnrede, eine Belehrung tber Wert und Unwert des Opfers, eine 
Mahnung zu Tugend und Reinheit — kurz, Jahwa erscheint und begniigt 
sich mit einer Riige statt eines Gerichts 

Zwar redet Jahwa scharfe Worte gegen das Volk, das durch den 
Opferdienst beruhigt, sich gesetzestreu wihnt, »Jahwa’s Gebote herzahlt 
und sein Gesetz im Munde fihrt« und doch »seine Zucht hafst und seine 
Worte hinter sich wirft«. Er wirft dem Volke vor, dafs es Diebe und 
Ehebrecher in seiner Mitte du!det — »mit ihnen lauft und sich mit ihnen 
befreundet,« sagt er scharf; er macht es fiir die bésen (Zauber)-Worte|, 
die in seiner Mitte geredet werden. verantwortlich — »dein Mund ergeht 
sich in Bosheit, deine Zunge flechtet Ligenworte, du sprichst Schandliches 
gegen deinen Bruder und beschimpfest den Sohn deiner Mutter.« — Trotz 
der harten Worte bleibt es bei einer Riige und einer Warnung, und wir 
héren nichts davon, dafs Jahwa wirklich gegen die Bésewichte und Siinder 
einschreiten werde. Es wird dem Volke tberlassen, Zucht im eigenenen 
Hause zu itiben und die Siinder aus seiner Mitte wegzuschatfen — sonst 
wird es ihm tibel gehen; denn solches duldet Jahwa nicht und schweigt 
nicht dazu. 

Wenn nun die ganze Rede mit einer Verheifsung an den Gerechten 
endet — und als Beispiel der Gerechtigkeit wird das Singen des Dankopfer- 
psalms genannt V. 23, merkwirdig genug bei einem Dichter, der den Opfer- 
kult nicht besonders hoch schatzt; seine Frémmigkeit hat also trotz alle- 
dem viel von der Kultusfrémmigkeit an sich —, so hat damit der Dichter- 
prophet ganz in den alten Gedanken der Situation, den Bundesschliefsungs: 
gedanken, eingelenkt. Er schliefst ganz wie Ps. 81, und urspriinglich wohl 
auch Ps.95, mit der bedingten Verheifiung: »wer gerecht* ist — bezw. 


1 Zu der Bedeutung der ,bdsen Zunge“ und des ,Liigenwortes“ siehe 
Psalmenstudien I, Kap.17 und II 6. 
2 Lies wham dédrdch. 
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wenn ihr meine Gebote haltet Ps. 95 —, den werde ich mein Heil schauen 
lassen.« Der Bund wird trotz des »Gerichtes« geschlossen — natiirlich unter 
der Voraussetzung, dafz Israel das Gesetz Gottes halten werde. 

Das Gericht ist also hier nicht so furchtbar ernst zu nehmen, wie 
man nach der pompésen Einleitung erwarten sollte. Von einem Gericht 
im Sinne eines Amos oder Jeremia ist keine Rede. Die Strafpredigt ist 
schliefslich recht verheifsungsvoll. Der Prophet spricht von einem Gericht; 
seine Gedanken bewegen sich jedoch in der Vorstellung der Erneuerung 
des Bundes und der bei dieser Gelegenheit tblichen géttlichen Mahnrede. 

Sittlichen Ernst und Idealitat hat der Dichter. Die Gebote sind zum 
Halten da — und zwar sollen alle Gottes Gebote gehalten werden, nicht 
nur die einfacheren, die aufgerlichen. Vor allem ist es ihm um eine reine 
Gemeinde zu tun. Dafs die Gemeinde die Frevler in ihrer Mitte duldet — 
»mit ihnen lauft und sich mit ihnen befreundet« —, ist ihm das grofe 
Argernis. Wenn das sich nicht andert, so wird der Zorn Gottes erbar- 
mungslos emporflammen. — Er ist aber zugleich Optimist. Der sittliche 
Ernst macht ihn nicht zu einem Gerichtspropheten. Er glaubt, dafs eine 
Mahnung den Zweck erreichen wird. Gott ist vor allem ein gnadiger Gott, 
der Gott des Heils. Und zum Heil kommt er ja, wenn er sich am Neu- 
jahrstag offenbart — trotz der Form der Gerichtsszene. 

Prophetisch ist der Psalm sowohl seiner Form wie seinem Inhalte nach. 
Die Form ist die alte Form der Jahwarede. Inhaltlich verrat der Dichter 
das prophetische Selbstbewufstsein, insofern als es ihm sicher Wirklichkeit 
und keine Fiktion ist, wenn er Jahwa als Redner auftreten lafst; es sind 
seine ganz persoénlichen, wenn auch keine originalen Gedanken, die er 
gibt, und von denen er iiberzeugt ist, dafs sie gotteingegeben sind. Freilich 
dirfen wir dabei nicht vergessen, dafs er fiir einen ganz bestimmten Platz 
in der Liturgie und in einem traditionell ganz bestimmten Sinne dichten 
wollte. Solche Gottesworte sollten bei dem Feste klingen; wer sie schén 
in einen Psalm zusammensetzen konnte, der war eben dadurch als ein 
Inspirierter Gottes erwiesen; in der Ubereinstimmung seines Psalms mit - 
der altheiligen Tradition lag schon seine Autorisation als Kultprophet, als 
inspirierter Tempelsanger. 

Wenn aber der Psalm auch »prophetisch« ist, so bedeutet das nicht, 
dafs er sich nur aus der Geisteswelt der sogenannten grofsen Gerichts- und 
Schriftpropheten erklaren lafst. In der Hauptsache stammt er aus den Vor- 
stellungsformen und Gedanken einer kultischen Situation. Auch in der 
Beurteilung des Opfers unterscheidet er sich deutlich von einem Amos oder ~ 
Jesaja oder Micha. Diese verwerfen die aufseren Kulthandlungen iber-- 
haupt, so wie sie damals getibt wurden, »das Geplarre der Lieder« nicht 
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weniger als die rauchenden Opfer (Jes. 1, 10—17; Am. 5,21—23) Unser 
Dichter findet dagegen die kultischen Lieder (und wohl auch die dazu 
gehérigen Riten) schén und gottwohlgefallig, die Opfer zwar notwendig, 
weil geboten, an Wert jedoch den Liedern nicht voligleich. Insofern steht 
unser Psalm auf demselben Standpunkt wie Ps. 40; 51; 69. Mag sein, dafs 
hier Einflufs der »prophetischen«, d.h,. amosischen usw. Predigt vorliegt; 
die Frémmigkeit dieser Psalmen ist trotzdem Tempelfrommigkeit, Kult- 
frémmigkeit; und so verbietet nichts die Annahme, dafs Ps. 50 in den 


Kreisen der Tempelsanger und zu kultischem Gebrauch gedichtet worden ist. 


* 


Eine gewisse Ahnlichkeit mit Ps. 50 beziiglich der Einteilung und der 
Komposition hat Ps. 82. Wie jener, so fangt auch dieser mit einer Ein- 
leitung an, die das Erscheinen, die Theophanie Jahwa’s schildert, hier 


jedoch eigentlich nur die Tatsache konstatierend (V. 1): 


Im Rat der Gétter steht Gott (schon) da, 
im Kreis der Géttlichen richtet [Jahwa]'. 


Dann folgen die Worte, die er bei seinem Erscheinen geredet hat, 
auch diese, wie in Ps. 50, als Worte des Gerichts aufgefafst. Der Unter- 
schied von Ps. 50 besteht erstens darin, dafs hier Israel, in Ps. 82 dagegen 
die Gétter der Welt die Objekte des Gerichts sind, und zweitens darin, 
dafs das Gericht hier in vollem Ernst gemeint ist und in der Verkindigung 
des Todesurteils der Gétter gipfelt. Das forensisch gedachte Gericht ist 
hier nicht als Verscharfung einer Mahnrede und Rige gelegentlich der Bun- 
desschliefsung, sondern als spezifisch israelitische Auffassungsform der hilf- 
reichen und den Bund und die moralische Ordnung der Welt (sdddq) auf- 
rechterhaltenden Tatigkeit Gottes aufgefafst, die sich auch in Bekampfung und 
»Bestrafung« und Vernichtung der dem Bunde und dem Bundesvolke und 
dem »Recht« desselben feindlichen Machte aufsert. »Retten« (»Helfen«) und 
»Richten« sind dem israelitischen Denken synonyme Begriffe; indem Jahwa 
seinem Volke hilft und es rettet (Heil bringt), »richtet« er sowohl sein Volk 
als dessen Feinde. Wenn die Aufmerksamkeit auf den letzten Punkt: 
das (strafende und vernichtende) Richten der Feinde, gerichtet wird und 
der Gedanke in den so naheliegenden forensischen Anschauungsformen 
ausgefihrt wird, so entsteht daraus, sobald man an eine besondere, sich 


1 Das Orakel besteht aus Doppeldreiern, je zwei zu Strophen verbunden. 
Das Schlufgebet V, 8 ein Doppelvierer, was auch in der Einleitung V.1 
beabsichtigt sein dirfte, 
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unter besonderen Umstanden vollziehende Tat Jahwa’s, wie das heilbrin- 
gende Erscheinen des Gottes zur Thronbesteigung und Kdénigsherrschaft 
und Besiegung der Feinde, denkt, der »Gerichtsmythus< im eigentlichen 
forensischen Sinne. Diesen Ursprung des Gerichtsmythus und die Ver- 
bindung desselben mit dem Thronbesteigungsfeste haben wir in Psalmen- 
studien II, I Teil, Kap. II, S. 65-74 analysiert. 

Wir haben dort auch den Inhalt des Ps 82 betrachtet und seine Zu- 
gehérigkeit zu dem genannten Feste festgestellt. Wir verweisen auf unsere 
dort gegebene Behandlung. — Hier sei nur-erwahnt, dafs der Psalm augen- 
scheinlich als eine zum festen Ritual des Festes gehdérige prophetische, in 
der Form der prophetischen Schelt- und Drohrede mit Strafverkindigung 
gehaltene, durch den Mund eines Kultdieners vermittelte Verheifsung auf- 
zufassen ist. Inhalt der Verheifsung ist die sich jetzt bei der~Thron- 
besteigung des Gottes im himmlischen Rat vollziehende Verurteilung der 
kosmischen Machte, die dem »Recht« und »Heil« und Gliick Israels im 
Wege stehen, der im Jahwismus dethronisierten Gétter der Heidenvélker. 
Diese Gétter haben in dieser Form des Gerichtsmythus die Rolle der 
chaotischen Machte, »der Helfer Rahabs« im Schédpfungsmythus itiber- 
nommen (vergl. Vers 5): sie sind die Zerstérer der Ordnung des Kosmos 
geworden; wie einmal die Urmeerdrachen gegen die Welt losstiirmten 
und damit drohten, aus dem Kosmos wieder ein Chaos zu machen — 
eine »Historifizierung« des Chaos-Schépfungsmythus, die sowohl in Baby- 
lonien als in Israel bekannt war und in und mit der Vorstellung der 
Wiederholung der Heilstatsachen im Kulte gegeben ist —, so haben jetzt 
die »Gotter« durch ihr ungerechtes Regiment (»falsches Richten«) wieder 
die Saéulen der Erde zum Wanken gebracht. In und mit der Thron- 
besteigung Jahwéa’s, der Besitzergreifung aller Lander und Vélker der Erde 
(V. 8), vollzieht sich aber im himmlischen Rat das Gerichtsverfahren und 
die Verurteilung dieser Machte; wir wiirden etwa sagen, dafs die Gétter 
»ideell« und »im Prinzip« schon gerichtet sind. Fir die festfeiernde Ge- 
meinde enthalt somit das Orakel dieses Psalms eine tréstliche und erhe- 
bende Zusage Gottes: gerichtet sind schon die Gétter; und der Glaube 
der Gemeinde setzt hinzu: die heilsamen Wirkungen dieses Gerichts wer- 
den wir, die Gerechten, das Volk Jahwa’s, im Laufe des jetzt anhebenden 
Jahres erfahren. Daher schliefst auch der Psalm mit einer Bitte: Jahwa, 
der jetzt die Volker in Besitz genommen hat, mége sich erheben und (fortan) 
die Erde »richten«, d.h. durch tatkraftiges Regiment das Urteil vollstrecken, 
die Ordnung wiederherstellen, das Recht »errichten«, Israels Recht = 


behaupten. 
* 
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Das Gericht iiber Israels Feinde behandelt auch das Orakel in Ps. 75. 
Die Feinde sind aber hier nicht die Gétter, sondern die heidnischen Volker. 
Sowohl die geschichtlich-politischen Verhaltnisse in Kana‘an—Syrien als 
die immer mehr steigende Exklusivitat der israelitischen Religion haben 
es dazu gebracht, dafs die Nachbarvodlker Israels fast immer als Feinde in 
Betracht kommen. Israel lebt in einer Welt von Feinden. Die Volker 
schlechthin, die Vélkerwelt schlechthin sind Israel feind. Schutz gegen 
diese, Sieg tiber diese (/*si‘d) wird eine der ersten Forderungen an die 
Religion, an Jahwa. Wir haben in Psalmenstudien II gesehen, dafs neben 
dem Chaoskampfmythus der »Vélkerkampfmythus« als der Festmythus des 
Thronbesteigungsfestes steht. Die Voraussetzung des Kommens Jahwa’s zur 
Konigsherrschaft ist, dafs die empirische Welt wieder ein Vélkerchaos 
geworden ist, in dem die heidnischen Machte den gerechten Menschen, 
dem Volke Israels, den Garaus machen wollen, wie einst die Chaosdrachen, 
das Urmeer, als sie die Ordnung des Kosmos bedrohten. Den Grund 
seiner Kénigsherrschaft legt Jahwa dadurch, dafs er aus diesem Chaos 
wieder einen Kosmos gestaltet, wieder die sittliche Ordnung sdddq errichtet, 
indem er die heidnischen Vélker, die schon Jerusalem angegriffen haben, bezw. 
_ 4hniiches planen (Ps. 46; 48; 76), besiegt und vernichtet, oder wie es im 
Gerichtsmythus heifst: verurteilt — denn Vélkerkampfmythus und Gerichts- 
mythus sind nur zwei Formen derselben Erwartung und wurzeln beide in 
denselben kultischen Erlebnissen und Wirklichkeiten. — Dafs diese Verur- 
teilung und Bestrafung jetzt stattfinden solle, ist das Thema der Verheifsung 
InsP. 75. 
Der Psalm fangt wie Ps. 81 und 95 mit einem kurzen Dankhymnus an. 
Die Voraussetzung ist, dafs Jahwa jetzt gekommen ist — vgl. den inhalt- 
lich mit Ps. 75 verwandten Ps. 76, V. 2—4. In Balde darf daher die Ge- 
meinde die den Grund seiner dauernden Kénigsherrschaft legende grofse 
Heilstat erwarten. Im voraus singt sie ihm dafiir den Dankhymnus: 


Wir danken. dir Gott, ja wir danken dir — 
‘die deinen Namen bekennen’! erzahlen deine Wunder. 


Und wie in Ps. 81 und 95 tritt dann der Kultprophet hervor und ver- 
kindet in geheimnisvollen, andeutenden Worten die grofse bevorstehende 
— oder vielleicht eher: sich sofort vollzichende — Wundertat Gottes; 


durch seinen Mund spricht Jahwa selber: 
4, 


»Wenn ich mir auch Zeit dazu nehme, so richte ich doch gerecht; 
mag wanken die Erde und ihre Bewohner — ich stell’ ihre Pfeiler fest. 


1 Lies gor’’é b*8im'cha, BHK, 


Ny 
> 
= So 
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Ich sag’ zu den Rasenden: Rast nicht! zu den Frevlern: 
Hebt nicht das Horn! 


erhebt nicht gen droben euer Horn, nicht redet Vermefs’nes 
gegen ‘den Fels’!«? 

Der Zusammenhang der Frevler und Toren mit den »Géttern« in 
Ps. 82 und den Chaosungeheuern im Tiamatkampfmythus schimmert noch 
in V. 4 hindurch: durch ihr rasendes und vermessenes Treiben haben die 
feindlichen Machte aus dem Kosmos beinahe oder fast ganz ein Chaos 
gemacht, die Pfeiler der Erde ins Wanken versetzt. Schon lange haben 
die Gerechten auf die Wendung des Schicksals gewartet. Jetzt aber kommt 
Jahwa, das gerechte Gericht zu halten. Er setzt dem Rasen der Toren und 
den frechen Worten der Frevler ein Ende; denn wer kann gegen den 
Fels anrennen und ohne gebrochene Schadel davonkommen? 

Diese geheimnisvollen Worte des Orakels werden im Folgenden von 
dem Propheten naher beleuchtet; unmerklich geht die Rede Jahwa’s in 
eine Rede des Propheten tiber. Jetzt kommt die Wendung, denn Jahwa 
hat schon das Regiment ergriffen; keine anderen Machte der Welt, weder 
Menschen noch Gédtter, kénnen tiberhaupt etwas tun; nur Jahwa gebihrt 
das »Richten«, das Weltregiment im Vollsinne des Wortes: 


Denn nicht vom Osten oder Westen, nicht von der Steppe, 
noch ‘vom Gebirge’? — 


Gott ist es, der »richtet«; er demiitigt den und jenen erhdht er. 
Und er wird auch jetzt das Regiment in die Hande nehmen, und dann 
weifs schon Israel, wie die nachste Zukunft sich gestalten wird: 


Denn einen Kelch halt Jahwa, voll schaumenden Weins, 
voll berauschenden Mischtranks, 


und er schenkt dem einen [nach dem andern], bis zur Hefe 
miissen sie schlirfen.?? 
Der Prophet darf alle Einzelheiten des Mythus als bekannt voraus- 
setzen. Wer die Feinde, die r8d‘Im hier sind, braucht er nicht zu sagen; 


aus den prophetischen Anwendungen wissen wir aber, dafs wir hier eine 


Form des Gerichtsmythus vor uns haben, dafs die Feinde die heidnischen 


Volker der Erde sind (Jer. 25,15 ff.), und dafs die Vorstellung von dem 
Giftbecher als der Strafe der zum Tode Verurteilten im Hintergrunde liegt. 
Vor den Augen des Propheten — und im Glauben der ganzen lauschen- 
den Gemeinde — steht Jahwa schon mit dem Giftbecher in der Hand und 


schenkt daraus dem einen nach dem anderen der feindlichen Vélker. ah 


1 Lies bassttr, BHK nach LXX. = 


2 Lies améharim, BHK, 
3 Die vier letzten Worte in V. 9 sind Glosse, 


— 


- 


1922. No. 1. PSALMENSTUDIEN. III. 49 


Jahwa ist gekommen, der Becher ist schon in seiner Hand — drum jubelt 
die Gemeinde und singt ihm schon jetzt das Danklied. Und wie das Orakel 
durch einen Hymnus eingeleitet wurde, so fallt jetzt, als der Prophet 
verstummt, der Chor der Gemeinde — der Gerechten V. 11 — wieder ein 
mit einem triumphierenden, von dem Hochgefithl der géttlichen, in der 
Gemeinde schon wirkenden Kraft getragenen Hymnus, der die Gewifsheit 
des kiinftigen Sieges und Uberlegenheit ausdriickt: 


Ich aber will immerdar ‘jubeln’ und singen dem Gotte Jakobs; 
der Frevler Horner zerschlag’ ich — hoch raget das Horn 


des Gerechten! 

Warum dieser Psalm »eschatologisch« im tblichen Sinne sein und 
nicht seinen Platz im Kulte gehabt haben sollte, ist schlechterdings nicht 
einzusehen. — Man braucht natirlich nicht anzunehmen, dafs alle die hier 
behandelten Gerichtsorakel immer und neben einander bei dem Thron- 
besteigungsfeste vorgetragen worden sind; in der Wahl des Orakelpsalms 
des Tages mag eine gewisse Freiheit gewaltet haben. Es ist wohl iber- 
haupt unwahrscheinlich, dafs alle die von uns in Psalmenstudien II als zum 
Thronbesteigungsfeste gehérigen Psalmen behandelt worden sind, jemals zur 
selben Zeit beim Feste vorgetragen worden sind; verschiedene Zeiten 
mégen verschiedene Formen des Mythus und dementsprechend verschiedene 
Psalmen bevorzugt und hervorgebracht haben. — Was nun Ps. 75 betrifft, 
so halte ich es nicht fiir ausgeschlossen, dafs er nur seiner Idée und dem 
Ursprung des in ihm vorliegenden Mythus nach zum Thronbesteigungs- 
feste, seiner kultischen Bestimmung und Verwendung nach aber zu irgend 
einem anderen kasuellen Feste gehért habe. D.h. ich halte es fiir még- 
lich, dafs der Psalm ganz bestimmte geschichtliche Feinde im Auge hat 
und fiir einen Bettag vor irgend einem Kriege gedichtet ist. Wenn dem 
so sein sollte, dann ware hier eine Form des Thronbesteigungsmythus auf 
eine geschichtliche Situation tibertragen worden; das Orakel wiirde dann 
darauf hinausgehen, dem Volke das konigliche und richterliche Erscheinen 
Jahwa’s als Birgschaft des Sieges im bevorstehenden Kriege zu verheifsen. 
Vgl. Ps. 60. — Auch in diesem Falle ware der Psalm kultisch zu deuten 
und ohne Beriicksichtigung des Thronbesteigungsfestes- und -Mythus nicht 


verstandlich. 


Wie wir in*Psalmenstudien II gesehen haben, spielt der Gedanke an 
Jerusalem—Sion als Gottesstadt und Welthauptstadt eine hervortretende 
Rolle. In einer Form des Thronbesteigungsmythus, dem »Vélkerkampf- 
mythus<«, wurde erzahlt, dafs Jahwa dadurch die Grundlage seiner Kénigs- 
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herrschaft gelegt und dadurch sich als Kénig und Weltherrscher erwiesen 
habe, dafs er im letzten Augenblicke erschienen sei und seine von den 
vereinigten Kénigen und Vdélkern hart bedrangte Stadt gerettet habe. 
Seitdem ist Sion fortan die unantastbare Gottesstadt, der »Gétterberg im 
aufersten Norden«, die Wohnung Jahwéa’s, in dessen Palasten der Grof- 
konig als Schirmherr wohnt (Ps. 46; 48; 76)'. Gelegentlich werden hier 
die Jahwahymnen zu Sionshymnen: der Gott wird durch die Lobpreisung: 
seiner herrlichen Stadt besungen. — Dieser Ruhm Sions wird nun am Feste 
auch in der Form eines Jahwdorakels verktindet, in Ps.87. Auch diesen 
Psalm haben wir dort besprochen?. Er nimmt deutlich auf das Fest mit 
der Prozession der tanzenden und singenden Festteilnehmer Bezug (V. 7). 
Sein Thema ist: Sion als Weltmetropole, als das »geistige« Haupt der 
gesamten Welt, und er zeichnet sich durch seinen von jeglichem Fana- 
tismus und Exklusivitat freien Universalismus aus; alle Nationen der Welt 
sollen von jetzt an zu den Verehrern Jahwa’s gerechnet werden. Gewdhn- 
lich heifst es in diesen Thronbesteigungsfestliedern: von jetzt an ist Jahwa 
und mit ihm Israel Herr und Gebieter und Zwingherr der erschrockenen, 
geknechteten, fast vernichteten Volker (Ps. 46; 75; 76; 149). Hier heifst es 
aber: Von jetzt an werden alle Vélker Sion »Mutter« nennen; alle Nationen 
werden jetzt zu glaubigen und begeisterten Jahwadverehrern werden. — 
Diesen religésen Gedanken 1lafst der Dichter Jahwa durch ein feierliches 


Orakel verkiinden: 


6a Jahwa schlagt nach im Buch der Nationen: 
4 »Ich nenne als? meine Verehrer Rahab und Babel; 
dort ist Athiopien, Tyrus und Philistaa — 
der eine ist dort geboren, 6b der andere dort. 
5a [Als Muter] wird aber (nur) Sion genannt: 
in ihr sind sie alle geboren.«# 


Wie der Dichter diese Zugehdrigkeit der Nationen zu den Verehrern 
Jahwa’s begriindet, das sagt er nicht ausdriicklich. Wahrscheinlich doch 
ahnlich wie Deuterojesaja: Die Vélker werden bekehrt durch die grofsen 
Taten Jahwa’s und verstehen, dafs nur in Sion der wahre Gott ist. 

Dafs in diesem Orakel ein anderer Ton als der tibliche nationalistische 
klingt, verbietet natirlich nicht, den Psalm zu den Kultliedern zu rechnen, 


haben wir doch gefunden, dafg auch Ps. 50 diesen zuzurechnen ist. Merk- 


Psalmenstudien II, I. Teil, Kap. Il d, S. 57 ff. 
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Eigentlich ,zu“, 

Zum Text siehe Psalmenstudien II, I. Teil, S, 186, 
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wirdig, auf wie vielen Saiten die Religion Israels spielen kann! So ver- 
nehmen wir auch Téne der individuell gefarbten und persénlich angeeig- 
neten Religion in diesen Kultliedern. Es ist gar nicht alles Stil und 
Tradition, auch nicht alles ein sich blof&§ innerhalb der Formen und 
Schranken des Kollektiverlebnisses und der normalen Stimmungen und 
Gedanken und Ideen bewegendes Erlebnis des Géttlichen; Gott wurde hier 
von dem einen oder dem anderen auch in einer neue oder persénlich 
gefarbte Stimmungen und Gedanken erweckenden Weise erlebt, und aus 
solchen Gedanken und Stimmungen heraus haben die Kultlieddichter, die 
Sanger und Propheten des Tempels gelegentlich auch gesungen und auch 
die Gemeinde ihre »neuen Lieder« singen lassen. Die Frémmigkeit dieses 
Kults ist alles andere als uniform. 

In formeller Hinsicht ist tibrigens die liturgische Art des Kultorakels 
in Ps. 87 weniger klar. Das Orakel wird nicht ausdriicklich als ein solches 
eingefiihrt; eigentlich wird nur Jahwa in poetischer Weise als mit sich 
selbst redend eingeftthrt. Man kénnte am ehesten bei diesem Psalm von 
einer poetischen Fiktion reden. So brauchen wir uns auch nicht den Vor- 
trag desselben auf mehrere Stimmen, etwa Chor, Prophet, Chor, verteilt 
vorzustellen. Der Psalm kann im Tempel sehr gut uno tenore von dem- 
selben Sanger oder demselben Chor (den Korahiten, denen iibrigens auch 
die beiden anderen Sionslieder Ps. 46 und 48 gehdren) gesungen wor- 


den sein. 


Das Thronbesteigungsfest ist, wie oben erwahnt, mit dem Herbstfeste 
identisch. Es war das Hauptfest des alten Israels, und gibt insofern fir 
alle Seiten und Stimmungen der alten Volksreligion Raum. Bei einem 
solchen Fest sind ganz natirlich nicht nur Hymnen gesungen sondern 
auch Gebete vorgetragen worden. Die Gemeinde bittet um alles das, 
was sie fiir das Leben braucht, alles das, was den Israeliten in dem 
Worte »Segen«, b%riichd, oder »Heil<, Sd/6m, eingeschlossen war}. Eine 
Gebetsliturgie dieser Art haben wir schon in Ps. 132 behandelt. 

Wenn wir hier von Gebetspsalmen sprechen, so miissen einige Worte 
zur Erklarung hinzugefiigt werden. Die Berechtigung der Ausscheidung 
einer eigenen literarischen Gattung dieses Namens scheint umstritten. — 
Gunkel und in Anschlufs an ihn Balla? und Baumgartner® scheinen von 
gréfseren Gattungen nur die flg. 4 kennen zu wollen: Hymnen und 6ffentliche 


1 Siehe Psalmenstudien IJ, I. Teil, Kap, III. 
2 Das Ich der Psalmen, Gottingen 1911. 
3 Die Klagegedichte des Jeremia, Beiheft 32 zur ZATW, Giefsen 1917. 
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Dankpsalmen, éffentliche Klagepsalmen, individuelle Klagepsalmen und indi- 
viduelle Dankpsalmen. Kittel! spricht dagegen sowohl von Klageliedern 
als von Gebetspsalmen; Staerk® teilt in (6ffentliche und individuelle) Hym- 
nen, (6ffentliche und individuelle) Gebete (Dankgebete und Bittgebete) ein, 
zu denen letzteren er auch die Klagepsalmen rechnet; der Hauptsache nach 
will er aber zwischen Kultlyrik (zu der die alten Klagepsalmen gerech- 
net werden) und »geistlichen Liedern«, d.h. »die vom 6ffentlichen oder 
privaten Kultus geléste religidse Dichtung« (op. cit. S. 5; 228), unterschei- 
den; zu der letzteren Art rechnet er ziemlich viele der Ps., die Gunkel 
Klagepsalmen nennt. 

Meiner Ansicht nach mufs man, wenn man die Gattungen der Psalm- 
dichtung bestimmen will, immer auf die Kultdichtung zuriickgreifen, wie 
Gunkel es auch grundsatzlich tut. Und dann scheint es mir sicher, dafs 
man nicht wie Staerk dabei stehen bleiben darf, fir den Kult nur Hymnen 
und Dankpsalmen einerseits und »Klagepsalmen« im engeren Sinne ande- 
rerseits in Anspruch zu nehmen. Der Kult ist tatsachlich reicher gewesen. 
Man muffs, auch wenn man mit dem Kulte zu tun hat, zwischen (6ffent- 
lichen) »Klagepsalmen«, die fir eine einmalige oder unregelmafsig zuriick- 
kehrende kultische Feier (einen Bufstag) bestimmt waren, und »Gebeten«, 
die nicht einer besonderen Notlage gelten, sondern bei den regelmafsig 
wiederkehrenden Festen gebetet wurden und sich mit den allgemeinen 
Bediirfnissen der Gemeinde beschaftigen, unterscheiden. — Denn nicht nur 
in der besonders schweren Notlage irgendwelcher konkreten Art bedarf die 
Gemeinde der géttlichen Hilfe; sie braucht sie immer. Der Kult besteht iber- 
haupt aus solchen Handlungen, die den géttlichen Segen fir alle Falle des 
Lebens der Gemeinde verschaffen sollen®, auch den Segen fiir das Alltags- 
leben, nicht nur fiir die Stunde der Gefahr und der »Not« im besonderen 
Sinne. — Sobald aber das Géttliche nicht mehr als eine den Dingen und 
Handlungen anhaftende »Kraft«, sondern als Person, als freier Wille auf- 
gefafst wird, treten die Gebete um die Gaben des Segens und des Gliicks 
zu den Handlungen hinzu. Die machtwirkende Formel wird zum Gebet,. 
Man betet etwa um Regen im regelmafsigen Kult, nicht nur, wenn Dirre 
herrscht. Man betet um Sieg und Nachkommenschaft und Fruchtbarkeit 
und Ehre und Friede, kurz um das Wohlwollen Gottes, auch dann, wenn 
das Gebet dufserlich und oberflachlich betrachtet nicht gerade notwendig 


erscheint. Denn ohne den Kult und die dazu gehérenden Gebete wiirde der 


Segen nachlassen, der Bund sich sozusagen von selbst auflésen — denn 
1 Die Psalmen, tibers, u. erklart 3.-4. Aufl. 1922. Deichertsche Verlagsbuchh, 
2 Die Schriften des AT im Auswahl III 1, Géttingen rorr, 
8 Pa Stell, ly Teal, Kap 
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Gaben beruhen auf Bund!, und Bund mufs, wie alles Bestehende, »erneuert« 
werden, um Bestand zu haben. 

Es sagt sich somit eigentlich von selbst, dafs man unter den Kult- 
psalmen dieser Gemeinde auch Gebetspsalmen suchen mufs, und dafs es 
somit ungenau ist, wenn Gunkel, Balla, Baumgartner fast alle Bittgebets- 
psalmen zur Gattung der »Klagepsalmen« rechnen; denn unter den Bitt- 
gebetspsalmen des Psalters gibt es auch solche, die nichts oder sehr wenig 
von dem enthalten, was fir den »Klagepsalm« charakteristisch ist: Klagen 
und Beschreibungen der Not. 

Solche Gemeindegebetspsalmen sind: 12(?); 14; 36(?)?; 53; 723; 85; 
94, [siehe »Nachtrage«]; 1064; 120 [siehe »Nachtrage<]; 121 (siehe Ps.St. II, 


S.170 f.); 122°; 123%; 125; 126; 1307; 1317; 132. Auf der Grenze zwischen 


1 Uber Bund und Gabe vgl. Johs. Pedersen, Israel I—II, S. 228 ff. 

2 Wir stehen bei Ps. 36 vor demselben Problem wie bei Ps, 12 (s. unten): 
ist der Betende ein Einzelner, die Feinde Zauberer, der Ps. somit ein 
individueller Krankheitspsalm, oder sind die Zauberer hier schimpfliche 
Bezeichnung fiir die nationalen Feinde des Volkes. Dafs die Feinde Zauber 
(G@wdn) tun, wird ausdriicklich gesagt (V.4.5.13). In V.10 fafst der Be- 
tende (1. Pers, Sgl. V. 12) sich mit anderen Frommen zusammen (1. Pers. 
Plur.), oder er ist mit einer Mehrzahl identisch. Das Vertrauen V, 6—10 
bezieht sich auf Jahwaé’s Wohltaten gegen die Menschen (hier = die Israe- 
liten) uberhaupt; die Bitte V.11 fordert das Einschreiten Jahwa’s zur 
Hilfe der Gerechten und Frommen iiberhaupt. Das alles kann natiirlich 
auch individuell gedeutet werden: der Betende weifs, dafs seine Rettung 
ein trostreicher Beweis fiir die Rettung der Frommen tberhaupt ist, und 
dafs sie daher seine Sache als die ihrige fiithlen. Fir die kollektive Deu- 
tung spricht dagegen die auffallende Ahnlichkeit des ersten Teils mit 
Ps. 14 und die Tatsache, dafs von eigentlichen Leiden des Betenden im Stil 
der Klagepsalmen nichts erwahnt wird. Die Entscheidung ist somit zweifelhaft. 

8 Fiurbitte fir den Konig, vielleicht zu dessen Thronbesteigungstage gehé- 
rend, siehe unten II 3. 

4 Der eigentliche Zweck des Psalms kommt in V.47 zum Ausdruck; er 
ist, wie Ps, 90, eine Bitte um Befreiung aus der permanenten Notlage 
der nachexilischen Zeit, jedoch ohne Klage. Das grofse Siindenbekenntnis 
V.6—39 ist als ,Bufsmotiv“’ zu betrachten, die die Erhérung sicher- 
stellen will. Inhaltlich gehdrt er mit Ps, 90 usw, zusammen, sg, S. 64 ff. 

5 Eine Liturgie, von den Stilformen des individuellen Klagepsalms beein- 
fluft; das Ich in V.1 ist die Gemeinde, bezw. ihr Vertreter, in V. 8 f. der 
amtierende Priester (siehe Ps.St. V). 

6 Das Ich ist die Gemeinde, bezw. ihr Vertreter. Vom Stil der individu- 
ellen Lieder sehr stark beeinfluft, 

7 In dem jetzigen Text bezeichnet das Ich die Gemeinde. Der Psalm ist 
aber wahrscheinlich aus einer Bearbeitung eines urspriinglich individuellen 
Psalms entstanden, siehe Ps.St. 1, Kap, VI 1b, S, 165. 
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Gebeten und Klagepsalmen stehen die wohl fiir eine jahrlich wiederkehrende 
Bufsfeier geschriebenen, um Befreiung aus einer permanent gewordenen 
Notlage bittenden! Psalmen go; 102”; 106 (siehe S. 53, N. 4); 137; vgl. 
auch Ps? Sal! o: 2 

Fast alle die oben angegebenen Gemeindebittgebete gehdren, wie es 
scheint, zum grofsen Jahresfest und sind daher in Ps.Stud. I] mehr oder 
weniger eingehend erértet worden. — — 

Unter den Gebetspsalmen gibt es nun einige, die fiir unser Thema 
von Bedeutung sind. — Weder der kultischen Liturgie, noch dem religidsen 
Bedirfnis gentigt es, bei einer Gelegenheit wie dem grofsen Jahresfeste 
nur die Bitte aufsteigen zu lassen; die Religion verlangt eine Antwort auf 
die Bitte, eine Vergewisserung der géttlichen Erhérung. Und diese Ant- 
wort kann der Gemeinde im Gemeindekult nicht anders gegeben werden 
als durch den Mund eines Kultbeamten oder Befahigten, von dem es als 
allgemeiner Glaube gilt, dafs er das Recht und das Vermégen besitzt, 
Antworten im Namen Gottes zu erteilen. Das will aber im alten Israel 
besagen: durch einen prophetisch begabten oder mit »prophetischen« Kennt- 
nissen ausgertisteten Kultdiener oder Priester. 


* 


Ein schénes Beispiel einer solchen nichtkasuellen, fiir eine regelmafig 
wiederkehrende Kultfeier bestimmten Gebetsliturgie haben wir in Ps, 85. 
— Dieser Psalm ist weder, wie Gunkel, Staerk, Buhl u. a. meinen, ein 
»eschatologischer« noch ein »zeitgeschichtlicher« Klagepsalm; er klagt 
tiberhaupt nicht tber irgend eine konkrete »Notlage<; er ist ein Gebet 
fiir ein gutes und gesegnetes neues Jahr. 

Zwar hat er gewisse Ziige, die den Schein erwecken, dafs er aus einer 
bestimmten Notlage heraus gedichtet sein wolle (V. 5—7); wenn man nur 
die klagenden Worte dieser Verse im Auge halt, so kénnte man allerdings 
geneigt sein, den Psalm entweder »zeitgeschichtlich« oder mit Gunkel und 
Staerk »eschatologisch« zu deuten, d.h. ihn aus der dauernden Notlage 


1 Dafs Ps. 137 bei der jahrlichen Klagefeier am 9. Ab gesungen wurde, ist 
bezeugt, und nichts spricht dagegen, dafs er auch fir diesen Tag ge- 
schrieben ist. Da nun Ps, 90 keine bestimmte Not erwahnt, sondern sich 
auf die permanente Notlage der uachexilischen Zeit bezieht, ist es von 
vornherein wahrscheinlich, dafs er ftir einen a4hnlichen Gebrauch geschrie- 
ben ist, vgl. Zach. 7, 3.°5308).19. 

In Ps. 102 ist ein urspriingliches Krankenlied auf die Leiden des zer- 
stérten Jerusalem bezogen, der Beter als Sion umgedeutet worden: 
dementsprechend ist das Zwischenstiick V,13—23 eingesetzt worden, 
siehe Ps.St. I, Kap. VI-1°b, 45,266; 


i} 
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der jiidischen Gemeinde erklaren zu wollen und das Heil, um das er bittet, 
als das Heil, als die grofse Wiederherstellung der Endzeit, aufzufassen. 
Dagegen spricht aber mit aller Bestimmtheit die Schilderung des Heils in 
V.1o—14. Denn hier wird kein Wort von dem geredet, was dann die 
Hauptsache sein miifste: Befreiung des geknechteten Israels von den heid- 
nischen Tyrannen, Wiederherstellung der Nation und des Staates; was hier 
verheifgsen wird, geht auf das »Heil<« eines gesegneten Jahres hinaus. 
Demnach werden V. 5—7 als stilistische Beeinflussung des Klagelieds, als 
poetische Ubertreibung zu beurteilen sein. 

Es gehért zur Eigentiimlichkeit der israelitischen Psyche, sich beim 
Gebet, wenn es irgend eine Gabe oder irgend einen Segen erreichen 
will, sich so niedrig, so gering, so gedriickt, so leidend wie nur méglich 
darzustellen (das »Mitleidsmotiv« in der religidsen Dichtung). Israel und der 
Israelit hat nach unseren Begriffen nie sein Ungltick, seine Leiden, auch 
die kleineren nicht, mit mannlicher Wirde tragen kénnen, nie stolz und 
mit zusammengebissenen Zahnen sein Haupt gegen sein Schicksal erheben 
kénnen. Wie z.T. auch unsere Bauern in der Zeit der absoluten Monar- 
chie etwa in einer Bittschrift an den Kénig oder dergl. sich als »die armen 
Bauern, das arme Volk« zu bezeichnen pflegte und gewodhnlich auch von 
den koéniglichen Beamten (bes. den Pfarrern) so bezeichnet wurden, auch 
wenn es sich in Wirklichkeit um recht wohlhabende Gegenden handelte 
und mitunter auch nach bauerlichen Verhaltnissen reiche Leute darunter 
waren — so bezeichnet sich auch der Israelit, wenn er Gott um irgend 
etwas bitten will, als »arm«, »elend«, »bedriickt« usw. Der haufige Ter- 
minus ‘dv oder ‘dndw vereinigt in sich die beiden Bedeutungen: »demiitig« 
und »elend, leidend, bediirftig«; ein sehr haufiges Synonym zu diesen 
“Worten ist dbjon, »arm«. Um die mdglich gréfste Gabe um den méglich 
kleinsten Preis zu erhalten, lafst er Stolz und Wirde fahren und macht sich 
so gering wie méglich. Israel ist wohl kaum vom Ursprung an so ge- 
wesen; es hat wohl auch einmal den Stolz des freien Beduinen gekannt; 
es ist aber schon ziemlich friih im Laufe seiner Geschichte so geworden — 
vielleicht ist der Grund schon in Agypten gelegt worden. 

Diese Charaktereigentiimlichkeit hat nun auch auf die Religion Israels 
gewirkt. Die Demut, das Geringsein, das Sich-erniedrigen und In-den-Staub- 
legen sind Tugenden geworden: so will es Gott vom Menschen. Nur ja 
nicht »hoch« sein; denn Gott liebt es, alles »Hohe« zu erniedrigen. Hierzu 
kommt nun das leidenschaftliche Temperament des Orientalen, der immer 
zu Ubertreibungen neigt. Wenn die Seele eines Volkes oder eines Zeit- 
alters sich in der Kunst derselben zu spiegeln pflegt, so zeugt die altorien- 
talische Kunst, sowohl die Dichtung als die Inschriftschreibung und die 
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bildende Kunst, beredt davon, wie natiirlich die Ubertreibungen diesen 
Volkern und dieser Kultur gewesen sind. Was die assyrische Kunst be- 
trifft, so darf man fast sagen, dafs die Ubertreibung ihr wichtigstes asthe- 
tisches Wirkungsmittel gewesen ist. Etwas Ahnliches gilt auch, obwohl 
vielleicht nicht so ausgepragt, von dem Israeliten. Kommt er in irgend eine 
Not, so schreit er laut auf und fihlt und bezeichnet sich als den elendsten 
aller Sterblichen. Und »Not«, das will ihm fast so viel sagen wie einen 
Zustand, in dem er irgend etwas bedarf oder wiinscht. Dann jammert und 
winselt er; da ist seine Seele schon in Scheol. Die Klagepsalmen bieten 
hier Belege in Hille und Fille. 

“So ist es geradezu Stilregel geworden, dafs sowohl wirkliche Not als 
iiberhaupt Bediirftigkeit irgend einer Art mit den starksten und ibertrei- 
bendsten Wendungen geschildert wird. Bediirftigkeit soll als Notlage, als 
tiefstes Elend dargestellt werden — das fordert sowohl die Volkseele und 
-Sitte als die Stilregel. 

Was nun insbesondere Ps. 85 betrifft, so kommt zu diesem allem noch 
ein Letztes, das wir besser verstehen, wenn wir Ps. 126 beriicksichtigen. 
Ps. 85 ist ein Psalm »fiir Frieden und gutes Jahr«. Am Neujahrsfest (» Wen- 
dung des Schicksals« hangt mit Neujahr zusammen)! soll im Kulte der 
Grund fiir den Erntesegen des folgenden Jahres gelegt werden. Um guten 
Regen im kommenden Winter handelt es sich in erster Linie. Nach dem 
Regen kann das Sdéen beginnen. Dann gilt es, den »Segen des Himmels 
und der Tehoms, des Bodens und des Ackers erworben zu haben. Bei 
den agrikulturellen und klimatischen Verhaltnissen Palastinas ist das Saen 
immer eine Art Wagestiick. Dirre, Miswachs, Hungersnot sind allzu be- 
kannte Wirklichkeiten. Immer wird wohl somit mit bangen Ahnungen 
gesaet; der Sademann »geht mit Tranen hinaus«, wie es im poetischen 
Stil heifst (Ps. 126, 5). Daneben lebt aber immer die schénste Hoffnung. 
Wenn »der Segen« erst da ist, so kann der Ertrag sehr reichlich werden. 
Und die Hoffnung 1afst sich nie zuriickdrangen. Bange Ahnungen und 
strahlende Hoffnung, »Tranen« und »Lachen«, wohnen beim Saen in der 
Seele des israelitischen Bauern zusammen. Vor der Erinnerung stehen 
die vielen fehlgeschlagenen Hoffnungen, die jedes Mitglied der Gemeinde 
sicher erlebt hat; wie oft hat sich nicht der israelitische Bauer, von Miswachs 
und Hungersnot betroffen, unter Gottes Zorn fihlen miissen! Aber wie 
oft hat er nicht auch eine reiche Ernte und den Segen seines Gottes erlebt! 
Das steht jetzt alles blitzartig vor ihm. Im Lichte der hellen Hoffnung 
auf das kommende Jahr steht das, was gewesen, das vergangene Jahr, als 


1 Psalmenstudien II, I. Teil, S. 74 ff. 
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etwas Bleiches vor ihm. In Gold strahl die Zukunft — jedoch die Furcht 
lauert im Hintergrunde. 

Und nun verstehen wir auch die Stimmung in Ps. 85. Das Neujahrs- 
fest ist zugleich Abschlufs- und Dankfest des alten Jahres und Anfangsfest 
des neuen. Der Segen, der sich zunachst im Regen, dann in gliicklichem 
Saen, dann in Bewahrtwerden vor allen Gefahren im Laufe des Som- 
mers — Glutwind, Heuschrecken, Beduinenrazziaen usw. — und endlich in 
reicher Ernte zeigen und bewahren mufg, soll jetzt durch den Kult, durch 


das erneute Kommen Jahwa’s, durch die Erneuerung des Bundes, durch 
, > , 


. die Setzung einer neuen Schicksalsreihe (»Wendung des Schicksals«) er- 


worben werden. So zittert der ganze Stimmungswechsel des bduerlichen 
Lebens, in einem kurzen Augenblick zusammengedrangt, in den Handlungen, 
Erfahrungen und Gebeten des Neujahrsfestes. Als in héchstem Grade hilfe- 
bediirftig — denn um die neue Grundlage des gesamten Lebens_ handelt 
es sich doch — steht die Gemeinde da. Als hilfebediirftig, »arm«, »elend«, 
vom Zorn der Gottheit betroffen, stellt sie sich dar; denn das alles lebt 
als Méglichkeiten in der Seele des Volkes. So greift das Kultlied, die 
Gebetsliturgie, auf die Formen und Motive des Klagepsalms zuriick und 
schildert, der religidsen und stilistischen Sitte gemafs, die »Not« in den 
grellsten Farben. Aber daneben auch die Erinnerung an die vielen » Wen- 
dungen des Schicksals«, die so schén gewesen sind, dafs die Mitglieder 
des Volkes »wie Traumenden dastanden« und ihr »Mund mit Lachen gefillt 
wurde« (Ps. 126,1 f.). 

Mit diesen schénen Erinnerungen hebt die Gebetsliturgie an, als 


»Vertrauensmotiv« fiir das nachfolgende Gebet: 


Du warst hold deinem Lande, Jahwa, hast (oft) Jakobs 
Schicksal gewandt, 


die Schuld deines Volkes entfernt und all seine Sinden gesihnt; 


all dein Grollen liefsest du fahren, standest ab von deinein 
gliihenden Zorn. 


Und dann folgt in Anschlufs an den Stil des Klagepsalms die Bitte in 
Worten, die die Spannung der bangen Ahnungen und die Erinnerung 
an vielen fehlgeschlagenen Hoffnungen als augenscheinliche tiefe Notlage 


erscheinen lassen — was sie ja auch psychisch betrachtet sind: 


Stell’ uns wieder her, Gott unsrer Hilfe, ‘lafs ab’! von deinem 
Grimm wider uns! 


Willst du uns ewig ziirnen, den Kindeskindern noch gram sein? 


1 Lies w*hdsér, BHK. 
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Bist nicht du es, der uns wieder kannst beleben, dafz dein 
Volk sich deiner noch freue? 
Lafz’ uns schauen, Jahw4, deine Gitte, deine Hilfe versage uns nicht! 


Dieser erste, aus sieben Verszeilen bestehende Teil des Psalms ist 
wohl von dem die Gemeinde vertretenden Chor der Sanger vorgetragen 
worden. — Wie wird nun die Antwort Gottes auf dies inbriinstiges Gebet 
lauten? — Wie in Ps. 81 und g5 tritt nun ein Einzelner hervor, ein Pro- 
phet aus der Schar der Tempelleute, und verkiindet der lauschenden 
Gemeinde die géttliche Antwort, ebenfalls in einer siebenzeiligen Strophe. 
Schon mit den ersten Worten gibt er sich kund als einen Inspirierten, durch 


den (eigentlich: »in dem«) Jahwa zu seinem Volke redet?: 


Ich will lauschen, was Gott [in mir] redet — fiirwahr, Heil redet Jahwa 
zu seinem Volke, zu all seinen Frommen, zu ‘denen die 
das Herz ihm zuwenden’!? 
Ja, nah’ ist seine Hilfe seinen Frommen, dafs die Herrlichkeit 
wohn’ in unsrem Lande, 
dafs Huld und Treue sich vereinen, dafs Recht und Heil sich kissen; 
Treue sprofst auf von der Erde, Recht schaut vom Himmel herab, 
und Jahwa gibt alles, was gut ist, unser Land gibt (uns) seinen Ertrag; 
vor ihm schreitet Recht einher und ‘Heil’® folgt dem Weg, 
den er wandelt. 


Als holde Engel werden die Gliickshypostasen vom Himmel herab- 
steigen und in der Gefolgschaft des jetzt kommenden Jahwa erscheinen und 
im Lande wohnen; wie die Frucht der Erde werden sie tberall sprossen 
und blithen. Die géttliche £400, die wunderwirkende ruhmreiche Gottes- 
kraft 4, die sich auch seinem Volk als die tragende Seelenkraft mitteilt, die 


hasdd, die gegenseitige Liebe zwischen den Bundesgenossen, den Volks- 


mitgliedern®, dmaf, die Wahrhaftigkeit und Festigkeit, das Vermégen zur 


kraftvollen Selbst- und Bundesbehauptung, das Vermégen, gute und feste 
und sich bewahrende Plane zu legen und Taten zu tun, die gegenseitige 
Wahrhaftigkeit und Treue innerhalb der Gemeinde®, sdddg, die seelische 
Gesundheit, welche rechte Handlungen itibt und zu 4ufserem Gliick fiihrt, das 


Selbstbehauptungs- und Bundesbehauptungsvermégen, das die Bedingung 


Setze hinzu in V.9 mit LXX 63. 
Lies wal ja8ibu Claw libbdm, BAK. 
Lies wd/om, BHK. 


oo w ~w _ 


S.26n th, 
5 Johs, Pedersen, op. cit. S. 238 f, 
$: Op. cit, S; 261.4, 


Vgl. Psalmenstudien II, I, Teil, S, 156 ff. — Johs, Pedersen, Israel I—II, 


ut, 
Ji 
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des »Heils« ist!, und sa/0m, die vollkommene Harmonie und Gesundheit und 
»Unversehrtheit«, die »Ganzheit« der Seele und der Volksseele, die alles 
Gliick in sich schliefst und deren Kern der »Segen« ist? — alle diese 
»Gliickshypostasen« treffen im Lande Israels zusammen und machen den 
Inhalt des neuen Schicksals aus. Das wird alles dahin zusammengefafst — 
und darin zeigt sich, auf welcher Seite der »Hilfe« und des Gliicks hier 
das Schwergewicht ruht — dafs Jahwa alles, was gut ist, und die Erde ihren 
reichen Ertrag geben wird; das »Heil« und die »Hilfe<, um die hier ge- 
betet wird, bedeutet ungefahr dasselbe, wie wenn die alten Nordgermanen 
beim Winterfest »fiir Frieden und gutes Jahr« opferten®. — Wenn man erst 
das Wesen der altisraelitischen Religion erfafst hat, so miifste man einfach 
postulieren, dafs Liturgien dieser Art im Kulte vorgetragen worden seien — 
und hier finden wir diesen Psalm in der Sammlung der Tempellieder. 


* 


Zu den Gebetsliturgien des grofsen Jahresfestes gehdrt wohl auch 
Ps. 14==53. Der Psalm enthalt ein géttliches Orakel wider und eine Bitte 
um Hilfe gegen die p0‘/é Gwdn, deren verruchtes Herz und schandliches 
Treiben in V.1 geschildert wird. Wie wir in Psalmenstudien I gezeigt 
haben, bedeutet dieser Ausdruck die Zauberer. Gewdhnlich sind die Psalmen 
gegen Zauberer individuelle Klagepsalmen, in den Mund des Kranken und 
Unreinen gelegt, der sich von Zauberern verfolgt glaubt. Indessen unter- 
scheidet unser Psalm sich von diesen individuellen Liedern sowohl insofern, 
als die tiblichen Klagen tiber kérperliche und seelische Leiden in Folge 
des Zaubers fehlen, als auch insofern als die Zauberer hier als Peiniger 
des Volkes, nicht eines Einzelnen dargestellt werden. Ihn im fehlt fast noch 
mehr als in den individuellen Liedern alles Konkrete; er scheint somit 
gegen die Zauberer im allgemeinen gerichtet zu sein. Da er nun durch 
die Vorstellung der »Wendung des Schicksals« mit dem Neujahrsfest ver- 
kniipft scheint, so bleiben héchstwahrscheinlich nur zwei mégliche Erkla- 
rungen. Entweder hat die verbreitete Siinde der Zauberei und die im 
ganzen Volke lebendige Furcht vor diesen unheimlichen, unbekannten Pei- 
nigern dazu gefiihrt, dafs man in die Liturgien des Jahresfestes auch ein 
Gebet um Schutz gegen Zauberer im allgemeinen hineingelegt hat. Oder 


aber »Zauberer« ist hier nur ein »Schimpfwort« 4, eine »bildliche« Bezeich- 


1 Op. cit. S. 260 ff. 

2 Op. cit, S. 201 —259. 

8 Das altnordische fred ist urspriinglich ebenso umfassend wie das hebr. 
salom. 

4 Siehe Psalmenstudien I, S. 36. 
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nung fiir die nationalen Feinde Israels, wie wenn etwa die assyrischen 
K®énige in ihren Inschriften gelegentlich ihre Feinde als »bése Teufel«, Sdhne 
eines »bésen Damonen« oder 4hnliches bezeichnen!. Der Psalm ist dann 
eine Gebetsliturgie, die entweder gegen einen geschichtlichen Feind oder 
gegen Israels Feinde tiberhaupt gerichtet ist; im letzteren Falle pafst er gut 
zum Hauptfest, wo es galt, den Schutz Jahwa’s gegen alle Gefahren zu 
erwerben. Die Feinde sind dann in der Gestalt der Zauberer geschildert. 
Als Nichtisraeliten sind sie fir Israel unrein, als Feinde sind sie zugleich 
schlecht, somit 78d'2m; der echteste Typus des rasa‘ ist aber der Zauberer2. 
Sie sind aber -auch Verehrer anderer Gotter; fremder Kult wird aber haufig 
als Zauberei beurteilt?. Sowohl der religidse und nationale Hafs als die 
poetische Bildersprache legen es somit nahe, die besagte Darstellungsform 
zu wahlen. 

Wie nun auch die Zauberer hier aufzufassen sein mégen — ob buch- 
stablich oder »bildlich« — so ist jedenfalls der Aufbau des Psalms und der 
Zusammenhang des Aufbaues mit kultischen Gebrauchen ganz klar. — 
Der Psalm fangt mit einer Schilderung der 7“sa‘%m an; in all ihrer Ver- 
ruchtheit werden sie vorgefiihrt. Die Schilderung gibt den Grund fiir das 
Einschreiten Jahwa’s an und vertritt insofern stilistisch die Anrufung und 
die Bitte mit Klage in den gewdhnlichen Klagepsalmen. Als Einleitung 
dazu wird geschildert, wie Jahwa vom Himmel herabschaut, um sich dar- 
iiber zu vergewissern, dafs alle diese rsa'Im so schlecht sind, dafs sein 


tatkraftiges und strafendes Eingreifen notwendig ist V. 2: 


Jahwa schaut vom Himmel herab auf die Kinder der Menschen, 
zu sehen, ob Einsichtige da, die zu ‘Jahwa’ suchen. 


Jahwa mufs aber feststellen, dafs die Sache zum Einschreiten reif ist. 
Er spricht (V. 3—4): 


Sie alle ‘sind abgefallen’4, alle verderbt; 
es gibt keinen, der Gutes tut, auch nicht einen Einzigen. 


Sollen denn nicht die Zauberer es merken, die da fressen mein Volk, 
die [sein] Brot verzehren [— — —] [und] Jahwa nicht ‘fiirchten’ ®. 


Die »Zauberer« werden gewifs zu fiihlen bekommen, welchen Frevel 


sie getan haben; mit furchtbarer Rache wird Jahwa gegen sie einschreiten. 


1 S$. Mowinckel, Statholderen Nehemia, Kristiania 1916, S. 141. 

2 Psalmenstudien I, S. 1 ff., 35 ff. 

3 Psalmenstudien I, S. 38 f, 

4 Lies V. 3 naso5 ahor statt sar, vegl. saz S94 

5 Lies V. 4 Jahm6; ein Wort fehlt; |. ferner w*jahwd und jaret, vgl. BHK. 


. 
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Betreffend die Einfihrung des Orakels zeigt unser Psalm dieselbe Form wie 
Ps. 82 u. 87; das Jahwawort wird nicht direkt als Orakel eingefiihrt und 
bezeichnet; der Dichter (Sanger) lafst im Laufe seiner Rede Jahwa das Wort 
ergreifen, fiihrt ihn durch die Strophe »Jahwa schaut vom Himmel herab« 
usw. als Redner ein. Insofern besteht auch hier die Wahrscheinlichkeit, 
dafs der ganze erste Teil des Psalms V.1—6 nicht auf Chor und Prophet 
zu verteilen ist, sondern dafs der ganze Absatz als vom Propheten geredet 
zu denken ist. Nach Analogie der prophetischen Straforakel wird dann 
hier die Begriindung der Gerichtsdrohung mitgeteilt: die Zauberer haben 
so furchtbar hausiert, dafs Jahwa sie jetzt bestrafen miisse V.1. — Im An- 
schlufs an die Jahwarede teilt nun der Prophet in V. 5—6 die Folgen des 


Eingreifens Jahwa’s mit: 


Da ergreift sie der Schrecken, denn Gott ist auf der Seite 
der Gerechten, 
‘der Gottlosen Rat wird zu Schanden’, denn Jahwa ‘verwirft sie’! 


Die Worte des Propheten sind zu Ende. Eine kurze Pause tritt ein. 
Herrliche, tréstende Worte hat Jahwa zu seinem Volke geredet. Doch 
schlimm ist die Wirklichkeit, die Macht der Feinde noch grofs. Wie zwi- 
schen Furcht und Hoffnung, zwischen Glauben und Mismut wird die Seele 
der Gemeinde hin und her gerissen. Fast wie schiichtern wagt sich die 
Bitte der Gemeinde hervor, Gott mége in Balde seine Verheifsung einlésen. 
Mége er von Sion, wo jetzt sein Thron aufgeschlagen worden ist, hervor- 
strahlen und Israel Hilfe bringen, das Schicksal wenden, ein neues, besseres 
Schicksal bringen! Wie solle sich dann Jakob freuen und laut aufjubeln! 
Der Chor singt: 


O kame aus Sion doch Israels Heil! 
Wenn Jahwa (jetzt) wendet das Schicksal seines Volkes, 
wird Jakob sich freuen, wird Israel feiern”. 


Der Psalm ist tibrigens fir den wtbertreibenden Stil der hebraischen 
Poesie charakteristisch. Dem Eindruck, den der Wortlaut auf einen mehr 
dogmatisch als poetisch denkenden Geist macht, hat Paulus Ausdruck 
gegeben, als er den Psalm als eine Belegstelle fiir die Lehre von der all- 
gemeinen Siindhaftigkeit der gefallenen Menschheit auffafste (R6m. 3, 1o— 12). 
Das ist aber gar nicht der Sinn des Dichters. Mégen auch die Zauberer 
hier buchstablich aufzufassen sein und auf geheime Frevler innerhalb des 


Volkes gehen, so ist doch Israel, wie der Zusammenhang zwischen V. 5f. 


1 Lies V.6 hdnéf st. ‘dni (vgl. hondach 53,6), (abds und nach 53, 6 m® asdm. 
2 sim] G ist die Festfreude. 
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und 7 zeigt, »die Gerechten«, die durch das Eingreifen Jahwa’s als »ge- 
recht« dargestellt werden sollen, wenn sie auch jetzt durch die Anfeindungen 
»ins Unrecht gesetzt« worden sind. Die absolut klingenden Aussagen in 
V.1—g3 gehen eben auf die Gesamtheit der Feinde, der Zauberer; alle 
diese sind abgefallen, sind rd@‘tm, hanef geworden. Mit gewaltiger Uber- 
treibung sagt aber der Dichter — wie tbrigens auch die Gerichtspropheten 
und ebenso der Dichter von Ps. 12 — dafs unter dem ganzen Himmel nur 
Frevler zu finden sind; Israel — oder wenn die Zauberer buchstablich 
zu nehmen sind: die gerechte Hauptmasse des Volkes — steht als die 
einzige Ausnahme da. So empfindet es eben ein leidenschaftlich ftihlendes 
und denkendes Volk, das sich von vielen — geheimen oder offenbaren — 
Feinden umgeben weifs oder wahnt. 


* 


Ahnlich wie Ps. 14 ist vielleicht auch Ps.12 zu deuten. — Die Feinde, 
iiber die der Psalm klagt, sind auch hier als Zauberer geschildert. Die 
Saw-Worte, die glatten Lippen und das geteilte Herz, die zu dem Nachsten 
freundliche Worte, hinter seinem Ricken aber Schadenworte reden, die 
grofsrednerische Zunge,’ die machtvollen Lippen, durch die ihre Besitzer die 
Meister der anderen Menschen spielen kénnen und ihnen Schaden an- 
tun, wie sie es dem Sanger angetan haben — das alles charakterisiert den 
Zauberer, wenn auch das Wort dwdn zufalliger Weise nicht erwdhnt ist? 
Aus V.6 geht hervor, dafs die Feinde den Betenden durch »Anblasene 
ins Ungltick gestiirzt haben, auch das ein charakteristisches Wirkungs- 
mittel der Zauberer ?. 

Unklar ist aber, wer der Redende sei. Balla? und Staerk4 fassen den 
Psalm als ein Offentliches Klagelied, den Redenden als die Gemeinde auf. 
Sie kénnen sich auf die Lesarten “#3m*rénit (einige Handschr., LX X, Hieron) 
und tiss*’rentt (11 Handschr.) V. 8 stiitzen. Die Lesart ist aber unsicher; 
TM hat “&8m*rem und tiss*rdnnti, wo aber jedenfalls das Suff. des ersten 
Wortes nach dem zweiten korrigiert werden mufs®; Syr. hat tisstrent ge- 
lesen. Da somit TM auf jeden Fall korrigiert werden mufs, so verbietet 
an sich nichts, der Andeutung des Syr. zu folgen und “#Sm*rént und tiss* 


réni zu Jesen. 


1 Psalmenstudien I, Sxi4 f., 15 ff., 20 ff, 

Psalmenstudien I, S. 26 f. 

Das Ich der Psalmen, S. 66; 67; 69. 

Die Schriften des AT (herausgeg. von Grefsmann u, a.) Ill 1, S. 139. 
Das Umgekehrte ist kaum denkbar, 


no 
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Ist der Plural die urspriingliche Form, so ist der Psalm ein Gemeinde- 
psalm!, Dann stehen wir vor denselben Fragen wie in Ps. 14: sind die 
»Zauberer« buchstablich oder bildlich zu nehmen, und haben wir im letz- 
teren Falle eine kasuelle oder regelmafsig wiederholte Liturgie vor uns? — 
Wie nun auch diese Frage zu beantworten sein mag, der Psalm hat jeden- 
fals eine Ahnlichkeit mit Ps.14. Sowohl die iibertreibende Schilderung der 
Feinde, als sei die ganze Welt — oder das ganze Land — von Zauberern 
voll, als die Beantwortung der Bitte durch ein géttliches Orakel stimmt mit 
Ps. 14 iiberein. Dagegen ist der Psalm insofern den gewodhnlichen indi- 
viduellen Klagepsalmen ahnlich, als wir hier eine direkte Klage tiber das 
bése Treiben der Feinde und ein Bitte um Hilfe und Rettung, nicht wie 
in Ps. 14 eine Schilderung der Bésen haben. Es ist dies ein Zug, der 
fir die individuelle Deutung des Psalms und fir die Lesart ¢iss*rén? spre- 
chen kénnte. 

Dem sei nun wie ihm wolle, die Klage der Gemeinde — oder des 
Kranken? — wird jedenfalls durch ein géttliches Orakel beantwortet, das 
in der Liturgie von einem kultischen Propheten — wenn der Psalm indi- 
viduell ist, von dem bei den Reinigungsriten fungierenden Priester — 


gesprochen ist, V. 6: 


»Ob der Not der Gedriickten, ob des Seufzers der Armen 
erheb’ ich mich jetzt« — ist der Spruch Jahwa’s — 

»in Freiheit will ich setzen [den armen Bedrangten], 

ibn [den der Frevler] hat angeblasen °. 


Voll glaubiger Freude und Genugtuung empfangt die Gemeinde — 
oder der Kranke — diese trostvolle Verheifgsung und spricht dafiir in der 
Gewifsheit der vollstandigen Erhérung und der baldigen Erfillung der 
Verheifsung ihren Dank in der, textlich tbrigens sehr beschadigten, letzten 


Strophe des Psalms V. 7—8 aus. 


1 Das ware iibrigens auch dann médglich, wenn Sgl, der richtige Text ware; 
denn zweifelsohne gibt es Kultpsalmen, in denen die Gemeinde, dem alt- 
israelitischen Denken gemafs, als eine Einheit und im Sgl. redend auftritt, 
Ze oe rSeiTs. 

2 Um einen solchen handelt es sich wohl, wenn der Psalm individuell zu 
deuten sein sollte, 

3 Zur Textrekonstruktion in V.6 siehe Psalmenstudien I, S, 27. 
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2. Prophetische Orakel bei Kasuellen Gemeinde- 
gottesdiensten. 


Wir haben oben die Moglichkeit erwahnt, dafs Ps. 75; 14 und 12 bei 
kasuellen Kultfeiern ihren Platz gehabt haben. Stilistisch wiirde das heifsen: 
die genannten Psalmen seien nicht Gemeindegebete, sondern 6ffentliche 
Klagepsalmen, eine stilistische Klassifizierung, die allerdings bei Ps. 75 nicht 
zutrifft; wenn dieser Psalm fiir einen dffentlichen Bettag bestimmt ist, so 
ist der die Klage und Bitte enthaltende Teil der Liturgie ihm voraus- 
gegangen; er enthalt gesetzten Falles nur die géttliche Antwort auf die 
Klage und den Dank. 

Was nun die kultische Situation der »dffentlichen Klagepsalmen<« betrifft, 
so ist hier nur einfach auf Gunkels Darstellung in RGG, Artkl. »Psalmeng, 
und Ballas »Das Ich der Psalmen«, S. 65—75 zu verweisen. — Wenn das 
Volk in Not und von dem Zorn Jahwé’s getroffen ist, wenn Dirre oder 
Pest eintrifft, wenn es von den Feinden geschlagen wird und eine Nieder- 
lage erleidet usw., so ruft man eine Offentliche Bufsfeier aus. Die Gemeinde 
kommt im Tempel zusammen, fastet und »schiittet Wasser vor Jahwa aus< 
(I Sam. 7,6), untersucht, etwa durch Loswerfen (vgl. I Sam. 14, 38 ff.) oder 
Vernehmen von Zeugen (vgl. I Kg. 21,13), wer oder durch welche Siinde 
sie wohl den Zorn Jahwa’s erweckt haben mag, bekennt die Siinde (I Sam. 
7,6) oder bezeugt ihre Unschuld (vgl. Ps. 44) und betet um Siindenver- 
gebung und Hilfe. Dafs Siindopfer gebracht wurden, wird nicht ausdriicklich 
erzahlt1, ist wohl aber selbstverstandlich. — Zu diesen Bufsfeiern gehéren 
nun auch die éffentlichen Klagepsalmen (Ps. 44; 60; 74; 7773 79; 80; 83; 893; 
ferner 20; 21 (s. unten); Thr. 5; Jer.14; Joel 1—2+; Dan. 3, 26—45 LXX5; 


1 Vgl. jedoch Joel 2,14. 
2 Als Gegenstiick zu dem Elend der Gegenwart fiihrt hier der Dichter die 
Heilstaten der Vorzeit an dem ganzen Volk vor; das Interesse kon- 
zentriert sich tiberhaupt um das Verhaltnis Jahwaé’s zum Volke. Von 
Krankheit und kérperlichen Leiden, von privaten ,Feinden“ und Zauberern 
héren wir in diesem Psalm nichts, Das deutet darauf, dafs das betende 
Ich das Volk, bezw. ein das Volk reprasentierender Vertreter, d. h. wohl 
den Konig des Volkes, vgl. Ps, 89, ist. — Der Psalm ist tibrigens ein 
Fragment; der Schluf fehlt. 3 Siehe oben S. 34 ff. 

Die beiden letzteren nach allgemeiner, aber kaum richtiger Ansicht nicht 
wirkliche Bufstagsliturgien, sondern prophetische Nachahmungen. 

Wohl nicht prophetische Nachahmung, sondern aus derselben Situation wie 
Thr. 5, vil. fiir kultische Zwecke gedichtet, Jedenfalls nicht urspriinglich 
mit Bezug auf die Situation der drei Manner im glithenden Ofen verfafst, 
vgl. Balla, op. cit. S. 66. 


o 
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Ps. Sal. 7; dazu gehéren stilistisch, aber nicht sachlich-kultisch, die nicht- 
kasuellen Gebetspsalmen Ps. 90; 102; 137; Ps. Sal.g'). Sie enthalten eben 
die zu den heiligen Handlungen gehérenden heiligen Worte, deren haupt- 
sachlicher Inhalt in I Sam. 7,6 angedeutet wird: Siindenbekenntnis, bezw. 
Unschuldsbezeugnis, Klage, Bitte um Hilfe. Den Klagepsalmen nahe ver- 
wandt und wohl auch fiir 4hnliche kultische Zwecke bestimmt sind die 
»Siindenbekenntnispsalmen«, von denen wir im Psalter nur spatere und 
wohl fir regelmafsig wiederkehrende Bufstage? bestimmte Nachahmungen 
haben (Ps. 106). 

Was Inhalt und Aufbau betrifft, so sind die dffentlichen Klagepsalmen 
den individuellen sehr ahnlich. Sie bestehen aus Anrufung, Klage tiber 
die Not, Schilderung des erlittenen Ungliicks und des Treibens der Feinde, 
Bitte mit allerlei »Motiven« (Bufsmotiv, Unschuldsmotiv, Vertrauensmotiv, 
Ehrenmotiv, Mitleidsmotiv und so fr.), Gewifsheit der Erhédrung. — Wie nun 
Gunkel richtig gesehen hat, setzt die ausdriickliche Hervorhebung der 
Gewifsheit der Erhérung eine andere, »liturgische« Form dieser Psalmen 
voraus. Wir miissen nach den prophetischen Nachahmungen dieser Gattung 
(vgl. Jer. 14; Joel 1—2) annehmen, dafz nach Klage und Bitte, dem eigent- 
lichen Klagepsalm, der von dem die Gemeinde vertretenden Sangerchor 
vorgetragen worden ist, einer der fungierenden Kultdiener hervorgetreten 
ist und die Erhérung des Gebets im Namen Jahwa’s zugesagt hat. Das heifst 
aber: zu den Offentlichen Klagefeiern gehdrt auch das géttliche Orakel, 
das die Antwort auf die Bitte gibt und die Hilfe zusagt. Dies Orakel ist 
natiirlich nicht von demselben Chor gesprochen worden, wie der eigent- 
liche Psalm, sondern von einem mit prophetischer Gabe ausgestatteten 
Kultdiener, einem Priesterpropheten. 

Hier sind nun die beiden oben unter1 erwadhnten Moglichkeiten denkbar. 
Die Form und die Einzelheiten des Orakels kann der freien Begabung des 
Propheten tiberlassen worden sein, nur dafs er ein tréstendes Orakel geben 
sollte, wurde von ihm erwartet. Oder das Orakel ist sowohl nach Form 
als nach Inhait Teil einer agendarisch gebundenen Liturgie gewesen. — 
Die beiden hierher gehérigen Psalmen 60 und 108, die wir im Psalter 
haben, geben uns je ein Beispiel der beiden genannten Falle. 

Zu behandeln sind hier die Psalmen 60; 108; 20; 21. 

| * 

Ps. 60 ist nicht ganz leicht zu deuten. In formeller Hinsicht fragt es 
sich, ob in V. 8 ff. ein wirkliches (kultisches) Orakel mitgeteilt wird (so 
Kittel, Die Psalmen), oder ob der Dichter etwa eine freie Zusammenfassung 


1 Zu den vier letztgenannten Psalmen siehe oben S, 54, 
2 Vgl. oben S. 54. 


Vid.-Selsk. Skrifter. I, H.-F. Kl, 1922. No. 1. 5 
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alter Verheifsungen gibt, um sich darauf Gott gegentiber zu berufen (so 
' Staerk, Buhl und die alteren). Diese Frage ist verhaltnismafsig leicht zu 
beantworten. Wenn letztere Ansicht richtig ware, so wiirde man eine 
andere Einleitungsformel und vor allem eine Anrede an Gott erwarten, etwa 
wie in Ps. 89,20, wo der Betende sich tatsachlich auf altere Prophezeiungen 
beruft: »damals hast du in einer Offenbarung geredet und zu deinen 
Frommen gesagt,<« oder etwa: du hast doch selber in alten Tagen (me‘0- 


lim) zu deinen Frommen geredet, oder ahnliches. Hat man erst die litur- 


gische Form und Verwendung vieler Psalmen entdeckt, wie sie etwa in - 


Ps. 81 oder 85 bezeugt sind, so kann es keinem Zweifel unterliegen, dafs 
die Ansicht Kittels die richtige ist. Der Psalm ist somit eine Liturgie mit 
Klagepsalm, Orakel, wiederholter Bitte und Gewifsheit der Erhérung und 
des endlichen Sieges. 

Schwieriger ist das inhaltliche und geschichtliche Problem. Dafs der 
Psalm. fiir einen Bufstag nach einer Niederlage gedichtet ist, und dafs das 
Orakel auf die damalige geschichtlich-politische Situation Bezug nimmt, ist 
klar. Es fragt sich nur, welche diese Situation sei. Das hangt von der 
Deutung der Verse 8—10 ab. Und diese Frage spitzt sich schliefslich, 
wie Haupt richtig empfunden hat!, in eine textkritische Frage zu. Das 
Metrum des Psalms ist der Doppeldreier. In V. 8—10 haben wir aber 
scheinbar Trippeldreier (3 -+ 3 + 3); allerdings kénnte V. 8a als Einleitungs- 
formel aufserhalb des Metrums stehen, und gc ist kein guter Dreier. Das 
textkritische und das exegetische Problem sind hier dicht miteinander ver- 
flochten. Was ist der Sinn des Orakels? Gewodhnlich wird es auf die 
Kampfe der Makkabaer mit den Nachbarstimmen bezogen (Theedor von 
Mopsuestia, Rudinger, Hitzig, Olshausen, Wellhausen, Duhm, Buhl, Staerk); 
man meint dann meistens, dafs die eigentliche Verheifsung schon mit V. 8 
anfange, und deutet die Impf. in V. 8 auf die Zukunft: ich werde Sikem 
und das Tal Sukkoth erobern und verteilen; demnach sei das Land Ephraim 
nicht mehr im Besitz der Juden; es werde eben um diese Landstriche 
gekampft unter der Fihrung des Stammes Juda. Dagegen sprechen aber 
mehrere Instanzen. Wie V.11 zeigt, handelt es sich um den Besitz von 
Edom und vielleicht auch Moab, wenn % mdasor (in Ps 108, 11 midsdr) auf 


‘ar Mo‘ab zu deuten oder in diesen Namen zu korrigieren ware (Buhl vor- 


schlagsweise); es gilt einen Eroberungszug gegen Edom (und Moab); vom — 


Philisterlande oder Ephraim verlautet in diesem Verse nichts. Dazu kommt, 


dafs der Ausdruck »Ephraim ist meines Hauptes Krafte gar nicht darauf — 


as er 


deutet, dafs E. hier ein Objekt der Wiedereroberung ist; im Gegenteil: 


1 Florilegium Vogué, S. 276 ff, (nach Buhl2 angegeben), 


® , 
He 
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E. gehért hier zu den wichtigsten Waffen, mit denen Jahw4a sein Ziel 
erreichen will; Ephraim ist hier das kénigliche Abzeichen Jahwa’s (der 
hérnergeschmiickte Helm wird von Géttern und Kénigen als Symbol der 
Macht getragen), was eher darauf deutet, dafs E. hier neben Juda der 
Fihrerstamm ist. V.9 steht in deutlichem Gegensatz zu V. 10: als Besitz 
und Wehr und Kraft habe ich schon Gilead, Manasse und Ephraim und 
Juda — die »Gefafse zur Ehre«e —, Moab und Edom und Philistaa sind 
aber »die Gefafse zur Unehre< (Rém. 9, 21). — Dann wird aber die futu- 
riche Deutung der Impf. in V. 8 hinfallig; V.8 gehdrt dann mit V. 9 zu- 
sammen als Aufzahlung der Machtmittel Jahwa’s; V. 8 mufs dann, wie Briggs 
gesehen hat, auf die Eroberung des Landes durch Josua gehen, und die 
Impf. miissen vergegenwartigend und beschreibend sein — wenn man nicht mit 
Winckler annehmen will, dafs Sikem und Sukkoth Stadte in dem zu erobern- 
den (moabitisch-edomitischen) Gebiete seien, in welchem Falle V.8 als zu- 
sammenfassendes Thema der Verheifsung aufgefafst werden kénnte. 

Wenn nun die Erwahnung Juda’s in V. 9 und Philistaas in V. 10 ur- 
spriinglich ist®, so scheint es nach dem, was oben gesagt ist, nicht allzu- 
schwer, die Situation des Psalms zu finden. — Neben Juda steht hier 
Ephraim als Herrscherstamm, und zwar in einer Weise, die darauf deutet, 
dafz E. hier mehr traditionell neben Manasse und Gilead das Volk Israel 
reprasentiert, wahrend Juda als der neue tatsachliche Herrscherstamm einem 
traditionellen Schema hinzugesetzt worden ist. Zu den von Jahwa zur 
Knechtschaft unter Israel bestimmten, somit in der gegenwartigen Lage 
Israels noch eine Gefahr oder jedenfalls nicht zu unterschatzende Neben- 
buhler bedeutenden Nachbarvélkern, von denen eins oder zwei jetzt nach 
V.11 besiegt werden sollen, gehéren Edom, Moab und die Philister. Das 
fihrt auf die Zeit Davids oder Salomos; seitdem hat nie Juda neben Ephraim 
als Fihrerstamm gestanden und sind auch die Philister keine Gefahr mehr 


gewesen. Das sind sie in der Wirklichkeit schon unter Salomo nicht mehr. 


1 Geschichte Israels ll, S. 204 ff. 

2 In Anbetracht des oben aber Ephraim als Fihrerstamm und Edom (und 
Moab) als Objekte des Eroberungszuges Gesagten, kénnte man denken, 
das 9c und roc spatere Zusatze seien, ersterer in Anschluf an Gen, 49, 10 
vonspaterem judaischem, letzterer von eschatologischem, den ganzen Kreis 
der Nachbarvélker erschépfen wollendem Gesichtspunkte aus, Dadurch 
wirde das Metrum des ganzen Psalms regelmafsig (Doppeldreier; 8a extra 
Metrum). Ich weifs nicht, ob es Ahnliche Griinde sind, die Haupt zur 
Streichung je eines Versgliedes in den drei Versen 8—ro bewegt haben 
—.seine Ausfiihrungen sind mir nicht zuganglich gewesen. — Notwendig 
ist aber diese Streichung nicht, siche oben im Texte, und sie wird immer 
eine etwas prekare Sache sein. 
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Bleibt somit die Zeit Davids. Mag die Uberschrift in V. 2 noch so sehr 
von II Sam. 8 bestimmt sein, sie scheint jedenfalls in einigem das Richtige 
zu treffen. Dafs wir nichts von Niederlagen oder Schlappen in den Krie- 
gen Davids héren, will nicht viel besagen; die geschichtlichen Nachrichten 
iiber ihn sind natiirlich idealisiert und retouschiert; Niederlagen Davids 
waren leicht zu vergessen. Auch braucht die erlittene Niederlage keine 
grofse gewesen zu sein; nach dem, was wir oben zu Ps. 85 gesagt haben, 
verstehen wir, dafs auch kleinere Schlappen zu Bufstagen und stiirmischen 
Gebeten Anlafs genug gegeben haben kénnen; auch das kleinste Ungltick 
geniigte zum Beweis daftir, dafs Jahwa nicht mit den Heeren Israel hinaus- 
gezogen war und daher wieder gnadig gestimmt werden mufste. — Neben 
der Abfassung unter David scheint mir eine andere Méglichkeit erwagens- 
wert. Der Psalm kénnte auf die Losreifsung Edoms von Juda unter Joram 
gehen (II Kg. 8, 20—22). Joram und sein Sohn Achasja waren héchst- 
wahrscheinlich Vasallen unter den Omriden in Ephraim; wenn wir anneh- 
men diirfen, dafs Joram die Hilfe seines Oberherrn bei dem fehlgeschlagenen 
Versuch, Edom wieder zu bezwingen, gehabt habe, wie sein Vater Joscha- 
fat Joram von Ephraim Heeresfolge leisten mufte, als dieser versuchte, 
Mescha von Moab wieder zu bezwingen (II Kg. 3,7 ff.), so hatten wir auch 
hier eine Lage, in der Ephraim neben Juda als Fiihrerstamm stande. Von 
Moab erfahren wir aber bei dieser Gelegenheit nichts; der Bericht in 
Il Kg. 8 ist aber verstiimmelt!, 

Werfen wir nun einen Blick auf den religidsen Inhalt und den litur- 
gischen Aufbau des Psalms. — Israel hat, wie gesagt, Krieg mit Edom, 
vielleicht auch mit Moab, und hat schon eine kleinere oder gréfsere Nieder- 
lage erlitten. Das Volk folgert daraus, dafs Jahwa tiber irgend etwas erziirnt 
sein miisse und daher nicht mit den Heeren Israels hinausgezogen sei. 
Ein Bufstag mit Fasten und Versammlung des ganzen Volkes am Heiligtum 
(Joel 2,15) ist ausgerufen worden. Opfer werden dargebracht, Jahwa zu 
besanftigen, und nun stimmt der Chor — oder der Fuhrer des Volkes, der 
Kénig, vgl. »mich« V. 7 (Keré, Vers., Ps. 108,7) — den Klagepsalm Jmmnsh 
»um (das Antlitz Jahw4’s wieder) erstrahlen zu lassene (Ps.St.1V, S. 17 ff.) an: 


1 Wenn gc und ioc Zus&tze sein sollten, so wird der Psalm urspriinglich 
nordisraelitisch gewesen sein, Dann wiirde von allen uns bekannten geschicht- 
lichen Situationen am besten entweder die Zeit Omris, der Moab besiegte, 
oder die Zeit Meschas, der Moab wieder befreite, passen. Dafs Edom, der 
im Anfang des Krieges als Vasall Judas gegen Moab mitziehen mufste 
(II Kg. 3, 9), spater, nach der Niederlage, einen Versuch gemacht habe, 


das judaische Joch abzuwerfen, ware an sich sehr wahrscheinlich; II Kg. Fan 


3, 27 kénnte so etwas ahnen lassen, 


Po4! 
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Gott, du hast uns verworfen und gebrochen, hast im Zorn 
dich von uns gewandt, 
hast. das Land erschiittert und gespalten — o heile seinen Bruch, 
denn es wankt! 
Du hast dein Volk harte (Tage) fristen lassen, hast uns 
Taumelwein trinken lassen. 


du liefsest wehen deinen Frommen eine Flagge — um zu fliehen 
vor dem Bogen (des Feindes). 
Um deiner Kenner Errettung willen — bringe Hilfe deine 


Rechte, erhdr’ uns! 


Das sind die wohlbekannten Klagen und Vorwiirfe. Israel weifs sich 
keiner grofsen Siinde schuldig; es ist das Volk der Gottesfirchtigen und 
der »Kenner«, der Bundesgenossen und Verwandten Jahwa’s. Und den- 
noch hat Jahwa Land und Volk einen schweren »Bruch« geschlagen, die 
»Ganzheit« und »Unverzehrtheit«, den »Frieden« und das »Recht« des- 
selben schwer geschadigt, es ungesund, krank, ungerecht. gemacht; er hat 
mit ihm gehandelt, wie er mit den Feinden im Thronbesteigungs-(Gerichts}- 
mythus sonst tut: hat ihn den betaubendén Giftbecher leeren lassen (V. 5, 
vgl. Ps. 75, siehe oben). Mit bitterer Ironie heifst es, dafs Jahwa dem Volke 
statt einer Siegesstandarte, hinter der es in Triumph einherriicken kénnte 
— die Heeresstandarten waren machtwirkende Géttersymbole —, eine Signal- 
stange zum Zeichen der schmialichen Flucht errichtet habe. Damit ist aber 
der Ehre Jahwa’s nicht gedient. Es ist seine eigene Schande, wenn sei- 
nen Kennern, den Mitgliedern seiner Sippe, seines Bundes, Abbruch getan 
wird; um ihrer Rettung willen mdge er daher eingreifen und die Nieder- 
lage in Sieg verwandeln. 

Indessen hat ein Orakelpriester, ein prophetisch begabter oder in der 
Technik des Orakelnehmens kundiger Tempelbeamter die Antwort Jahw4’s 
ermittelt. Wahrscheinlich nimmt die Angabe ‘a/ 3aSan ‘coup in der Uber- 
schrift auf das Wie des Orakelnehmens Bezug (siehe Psalmenstudien IV, 
S. 29 ff). Nun tritt er hervor und verkiindet in der eigentiimlichen Form 


der dreizeiligen Dreierstrophen das Ergebnis, die Antwort Jahwa’s: 


In seinem Heiligtum! hat Jahwa gesprochen: 
»Sieg jubelnd verteilte ich Sichem, 
mafs aus das Tal von Sukkoth. 


1 So mit allen alten Verss, — Die Hitzig’sche Deutung ,in seiner Heilig- 
keit“, d.h. Treue und Wahrhaftigkeit, ist abzulehnen, erstens, weil sie auf 
dem Vorurteil beruht, dafs ,prophetische“ und ,priesterliche“ Orakel prin- 
zipiell verschieden sind, und zweitens weil die Heiligkeit Gottes im AT 
nie seine Wahrhaftigkeit und Treue bedeutet. 
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Mein ist Gil’ad und mein ist Manasse 
und Ephraim meines Hauptes Kraft, 
mein Herrscherstab ist Juda. 


Meiner Fiifse Becken ist Moab, 
ich werf’ meinen Schuh auf Edom, 
‘ich jauchze tiber’s Land der Philister’<1}. 


Jahwa erinnert zunachst daran, dafs er schon einmal friher Israel zu 
dem ihm gebithrenden Lande siegreich verholfen habe, als er Kana‘an — 
hier durch die westjordanensische »Jakobstadt« Sichem und die ostjorda- 
nensische Gegend des Sukkoth-Tals vertreten — eroberte und unter die 
Stamme Israels verteilte. — Er ist auch der Besitzer der kraftigen Mittel, 
durch die er auch jetzt das seinem Volke von Rechts wegen gehdrige 
Land verschaffen kann: er ist der Herr der herrlichen Stamme Israels, 
die seine Waffen und seine kéniglichen Insignien sind, Gil‘ad, Manasse, 
Ephraim, der alte Herrscherstamm, Juda, der neue Szeptertrager in Israel. 
Die feindliche Nachbarwelt dagegen: Moab, Edom, Philister, gehért zwar 
auch ihm, jedoch als »Gefafse zur Unehre«, als zur Knechtschaft bestimmte 
Diener Jahwa’s und seines Volkes; immer werde er iber sie Sieg jubeln 
kénnen. — Die Nationalreligion des noch in der Fille seines Kraftgefiihls 
stehenden Eroberervolkes spricht in diesem Orakel. 

Die Liturgien lieben immer das Zusammenténen der verschiedenen 
Stimmungen der Religion. So ist es nicht selten, dafs nach dem trésten- 
den Orakel eine erneute Bitte, von den Stimmungen des Gebets getragen, 
folgt, vgl. etwa Ps. 82,8; 20,10; 21,14. Es ist, als wenn die Verheifsung 
so unglaublich sch6én sei, dafs der Glaube sie sich nur langsam und zag- 
haft aneignen kénne; die Bitte setzt wieder ein, sogar mit Motiven der 
Klage verbunden; plotzlich ist es aber, als gehe der volle Inhalt der Ver- 
heifsung dem Glauben auf, und jauchzend schwingt er sich endlich zur 
vollen Gewifsheit der Erhérung, zu jubelnder Danksagung auf. Diese see- 
lischen Regungen der Religion verstehen die alttestamentlichen Liturgien 
oft trefflich wiederzugeben. — So auch hier. Nach dem Orakel setzt der 
Wortfiihrer des Volkes, doch wohl der Heerfiihrer, der K6énig selber, mit 


der etwas zaghaften, jedoch von einem hervorsprossenden Glauben getra- 
genen Frage ein: 


Wer bringt mich dann hin zur Feste, wer ‘fihrt’? mich 
dann nach Edom? 


1 Lies ‘Vé plasap (ipro'a', siehe Ps, 108, 10, 
2 Lies Impf., BHK. 


1922. No. 1. PSALMENSTUDIEN. III. a 


Und daran schliefst sich gieichsam als Motivierung und Entschuldigung 


des noch nicht ganz tiberwundenen Zweifels und Mismutes: 


Du hast uns ja verstofsen ‘Jahwa’ und zogest nicht aus! 
mit unsren Heeren! 


Das siegreiche Heer Israels in die feindlichen Hauptstadt hineinfiihren, 
das kann nur Jahwa. O, dafs er es doch tun wollte! Daher nun die erneute 


Bitte eines Glaubens, der gern zur vollen Gewifsheit gelangen méchte: 


O gib du uns Hilfe vom Feinde — nichts ist’s ja mit Menschenhilfe ! 


Handle deiner herrlichen VerheifZung gemafs, du, der du es _allein 


kannst! — Nun bricht aber endlich die volle Glaubensgewifsheit hindurch: 
In ‘Jahwa’ tun wir Taten der Kraft — Er tritt unsre Feinde 
in den Staub! 


So wird er auch diesmal sicher die Heerscharen Israels zum Siege 


fihren. 


Dafs die Form des Orakels bei dieser Gelegenheit neu ad hoc gebil- 
det wurde, geht klar aus der Anpassung an die geschichtliche Situation 
hervor. — Dies Orakel hat aber eine Geschichte erlebt. Das zeigt uns 
Ps. 108. 

Wenn Ps. 60 in die Zeit Davids gehért, wie wir oben angenommen 
haben, so wissen wir aus den geschichtlichen Nachrichten, dafs das Orakel 
diesmal in Erfillung ging; David hat sowohl Edom als Moab bezwungen. 
Dieser Umstand in Verbindung mit der Tatsache — oder der Ansicht der 
jerusalemischen Priesterschaft —, dafs es dem grofsen und Gott wohlgefal- 
ligen Kénige David gegeben war, hat dazu gefiihrt, dafs es mit besonderer 
Hochachtung aufbewahrt worden ist. Man wird schnell genug gemeint 
haben, in dieser Verheifsung ein fiir alle spatere Zeiten giltiges Versprechen 
Jahwa’s, dem Hause Davids und dem Volke Israel gnadig beizustehen, zu 
besitzen. Dafs man sich in der Folgezeit mit Vorliebe auf die Ver- 
heifsungen an David berufen hat, wissen wir zur Genige, vgl. Ps. 89, 20 ff.; 
132,11 ff.2. Und so ist es dazu gekommen, dafs man bei einer spateren, 


1 Str. “ohim V.12b, Sym., Syr. 

2 Eine ahnliche Betrachtung wird mit ein Grund dazu gewesen sein, dafs die 
spatere Tradition so viele Psalmen fiir ,zur Benutzung Davids“ — denn 
das ist der urspriingliche Sinn der Formel /'da@wid, siehe Ps, 102,1 — 
hielt und mit einer diesbeziiglichen Notiz versah, Ein Klagepsalm etwa, 
der dem grofsen David geholfen hatte, der miisse besonders schén, Gott 
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vielleicht auch in geschichtlich-politischer Hinsicht ahnlichen Situation das 
alte Orakel als géttliche Antwort auf das Gebet des notleidenden Volkes 
aufgenommen hat. Dieser Fall liegt in Ps.108 vor. Das Orakel ist somit 
ein festgelegtes Stiick einer agendarisch gebundenen Liturgie geworden. 

Ps. 108 ist in mehreren Beziehungen fiir das Zustandekommen der spite. 
ren Liturgien charakteristisch. Er ist aus einem Stiick des individuellen, 
gegen die bésen Zauberer! gerichteten Klagepsalms (wohl Krankenpsalms) 
57 und 60,7—14, eben dem Stiick, das Bitte, Orakel, erneute Bitte und 
Gewifsheit der Erhérhng enthielt, zusammengesetzt worden. Der leidende 
Beter in Ps. 57 ist auf das unter dem Angriff irgend eines Feindes leidende 
Volk, die giftspeienden Zauberer auf diesen Feind gedeutet worden?. Den 
Anlafs zu dieser Umdeutung hat der Umstand gegeben, dafs der Beter 
in Ps. 57 im letzten Teil, wo er seine Gewifsheit der Erhérung ausdriickt 
und das Geliibde tut, mit einer nicht seltenen Ubertreibung sagt, er werde 
»Jahwa unter den Vélkern preisen und ihn unter den Nationen besingen« 
V. 10. So ist der Psalm als ein nationaler Klagepsalm aufgefafst, und eben 
dies Stiick ist nun als vorgreifende Gewifsheit der Erhérung und Geliibde 
zum Einleitungsstiick der neuen Liturgie gemacht worden. 

Bei welcher Gelegenheit dies geschehen ist, ist natiirlich unmédglich 
zu sagen. Nur soviel diirfen wir vielleicht dem Takte des Redaktors zu- 
trauen, dafs die damaligen Feinde unter den in V. 10 (= 60,10) genannten 


Volkern zu°*suchen seien — sicher ist das durchaus nicht. Und wenn 


Ps. 60,9c. 10¢c spiatere Zusatze sein sollten, so diirfen wir vermuten, dafs- 


diese in Verbindung mit der Bearbeitung stehen und von Ps. 108 aus in 


wohlgefallig und wirkungsvoll, ,zur Gnadigstimmung“ myst besonders 
geeignet sein. Mit diesem Stempel sind daher die Kultpsalmen besonders 
gern ausgestattet worden. — Darin mag so viel Geschichtliches liegen, 
dafs auch abgesehen von den eigentlichen Kénigspsalmen nicht wenige 
Psalmen zum Gebrauch eines Ko6nigs, vielleicht schon Davids, gedichtet 
worden sind, vgl. Ps, 28, 8; 63,12; 84,10; I Sam, 2,10. So war es auch 
in Babylonien und Assyrien, s, Jastrow, Die Religion Baby]. u, Assyr, Il, 
S. 106, und da die at.lichen Ps, ihrer Hauptmasse nach aus dem Konigs- 
tempel in Jerusalem stammen, wird obige Annahme auch was diese 
betrifft eigentlich in der Natur der Sache liegen; die schénen und kunst- 
vollen Lieder und Liturgien waren urspriinglich nicht fir den gemeinen 
Mann, — Aus dieser Anschauung heraus hat sich spater die Theorie gebil- 
det, dafs David auch der Verfasser der betreffenden Lieder sei; auch diese 
Annahme ist allmahlich auf immer mehr Lieder ausgedehnt worden, 
Siehe Psalmenstudien I, S, 20, 

2 Vgl. Psalmenstudien I, Kap, VI. 
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den Text des Ps. 60 hineingekommen seien. Dann kénnte die Bearbeitung 
in Ps.108 der Zeit Jorams angehédren, siehe oben zu Ps. 60. — Wie oft 
das Orakel in diesem neuen Zusammenhang verwendet worden ist, kén- 


nen wir natiirlich nicht wissen. 


Zu diesen kasuellen 6ffentlichen Bettagsliturgien gehéren wohl auch 
Ps. 20 und 21, die als Kénigspsalmen den Ubergang zu der unten zu be- 
handelnden Gruppe, den Kénigsorakeln, bilden. Der Kénig kommt aber in 
den beiden in so hohem Grade als Volksvertreter in Betracht, dafs wir es 
vorziehen, sie hier zu behandeln, um so eher als sie inhaltlich zu den 
kasuellen Bettagsliturgien zu rechnen sind. 

Obwohl Ps. 20 keine »Klage« enthalt, und stilistisch kein Klagepsalm 
ist, gehért er doch insofern zu den 6ffentlichen »Klagepsalmen«, als er 
fir eine kasuelle Gelegenheit gedichtet ist und somit den eigentlichen Ge- 
meindegebeten (S. 51 ff.) nicht zuzurechnen ist. Dafs er aber bei ahnlichen 
eintreffenden Situationen wiederholte Male. zur Auffiihrung gekommen sein 
mag, kann jedenfalls nicht geleugnet werden. 

Was diesem Psalm betrifft, so kénnen wir uns ganz kurz fassen. , Sein 
Wesen ist von den meisten neueren und vielen alteren Exegeten richtig 
bestimmt worden (siehe besonders Gunkel und Staerk). Er ist eine Bet- 
tagsliturgie vor dem Auszug des Kénigs zum Kampf — denn dafs »der 
Gesalbte« V.7 und »der Kénig« V. 10 ein israelitisch-judaischer, wirklicher, 
d. h. vorexilischer Kénig ist, halte ich fir erwiesen!. Ebenso stimme ich mit 
den meisten Neueren (eine Ausnahme bildet Budde) darin tiberein, dafs der 
Psalm eine Opferhandlung begleitet hat oder unmittelbar auf sie gefolgt 
ist, und das nicht nur wegen V. 4, der wohl auch auf alle die im Laufe 
der Zeit vom Konig dargebrachten Opfer als ebensoviele Beweise seiner 
Frémmigkeit gehen kénnte, sondern einfach weil es in der Natur der Sache 
und dem Wesen der altorientalischen Religionen liegt. Ein Bettag ohne 
Opfer irgendwelcher Art ist in der vorexilischen Zeit und unter einigermafsen 
normalen Verhaltnissen einfach undenkbar. Dafs auch die Prophezeiungen 


1 Gunkel, Die Kénigspsalmen, Preufsische Jahrbiicher 1914. Der feste Ter- 
minus ,der Gesalbte Jahwa’s“ in Sgl, bedeutet, abgesehen von Jes. 45,1, 
wo der Titel im ,messianischen“ Sinne auf Kyros tbertragen worden ist, 
sonst im ganzen AT nie etwas anderes als den geschichtlichen Kénig Israels. 
In Dan, 9, 25. 26 ist das Wort nicht fester Terminus; es bedeutet hier 
einen Gesalbten, In Ps, 105,15 = 1 Chr. 16, 22 (,,meine Gesalbten“, d.h, 
die Patriarchen) liegt die Vorstellung des Gesalbtseins der Propheten im 
Hintergrunde. 
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der zum Heiligtum gehdrigen Propheten in Verbindung mit der Opfer- 
handlung steht, ist auch als sicher und in der Natur der Sache liegend 
zu betrachten (siehe oben S.17). So wird das in V.7 ff. gegebene Orakel 
als das Resultat einer Opferschau oder einer ahnlichen Zeichendeutung oder 
einer in Verbindung mit dem Opfer empfangenen mehr oder weniger eksta- 
tischen Inspiration zu betrachten sein, mag auch der Inhalt und sogar noch 
der Wortlaut agendarisch festgelegt gewesen sein. Es wird eben zur Li- 
turgie gehdrt haben, dafs an dieser Stelle ein giinstiges Orakel des hier 
dargebotenen Inhaltes mitgeteilt werden sollte. | 

In der Liturgie Ps. 20 fehlt, wie gesagt, der eigentliche Klagepsalm, 
Vielleicht ist dieser in einem friheren Stadium der Kulthandlungen des 
Bettages vorausgegangen; vielleicht hat aber das Fehlen seinen Grund 
darin, dafs noch keine eigentliche Not und somit kein rechter Grund 
zum Klagen und Jammern vorliegt. Allerdings redet Vers 2 von einem 
jém sara, und damit ist, wie Buhl richtig sagt, nicht die kommende Gefahr 
im Kampfe, sondern der gegenwartige Augenblick gemeint; schon das Be- 
vorstehen des Krieges wird als »Not«, d. h. Hilfebediirftigkeit bezeichnet; . 
daraus irgendwelche Schliisse auf die Gréfse der Gefahr und die mégliche 
geschichtliche Situation zu ziehen, ist unzuldssig; der religidsen Poesie ist 
die Gefahr und die Not immer die gréfstmdgliche. Der Psalm enthalt 
iiberhaupt nichts, was nicht auf jeden Gebetstag vor dem Kriege gehen 
kénnte; er ist eine echt kultische Liturgie. 

Der erste Teil besteht aus einem Segenswunsch der Gemeinde fir 
den Kénig: mége Jahwa, der starke Gott, dich jetzt erhéren und schiitzen, 
dir Hilfe vom Tempel schicken, dir deine Frémmigkeit, deine reichlichen 
Opfer als Verdienst zurechnen, den Wunsch deines Herzens dir geben und 
alle deine »Ratschlage« wirklich machen, auf dafs wir in deiner siegreichen 
Kraft und dem Namen unseres Gottes jubeln kénnen! — Durch diesen 
Segenswunsch soll die Siegesgewifsheit, die Siegeskraft, kurz »der Sieg« in 
die Seele des Kénigs hineingelegt und so verwirklicht werden; so schafft die 
Gemeinde durch die wirksamen Segensworte im Kulte mit die Wirklich- 
keit, den Sieg; denn die Kraft der Segensworte wurzelt in der Segens- 
kraft des Gottes, mit dem die Gemeinde einen Bund hat und im Kulte den 
Bund verstarkt}. 

Dann tritt aber ein Einzelner hervor, der Priesterprophet, und teilt 
das Ergebnis der Orakelnehmung mit; und wenn der Psalm auf die Opfer- 
handlung anspielt (V. 4), so ist es wahrscheinlich, dafs das Orakel durch 
Opferschau gewonnen ist. — Das Orakel wird diesmal nicht im Wortlaut 


1 Vgl. Psalmenstudien II, I. Teil, Kap. I 4 b. 
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mitgeteilt; es wird nur gesagt, dafs das Ergebnis der Orakelnehmung ein 
giinstiges gewesen ist, — auch dies erklart sich am besten, wenn wir nicht 
an ein ekstatisch-nabiistisches, sondern an ein rein technisches Orakel 
denken. Der Prophet spricht: 


Nun weifs ich [fihrwar]1, dafs Jahwa Sieg seinem Gesalbten verleiht, 
erhért ihn aus heiligem Himmel mit der helfenden Kraft seiner Hand. 


An diese Mitteilung knipft nun die Gemeinde den dankbaren Aus- 
druck ihrer Siegesgewifsheit: mit ihnen ist Jahwa und sein wunderwir- 
kender Name, er, der der einzige wirkliche Gott ist; was die anderen, die 
Feinde dagegen aufstellen kénnen, ist keine wirkliche Gotteskraft, sondern 
nur Menschenwerk, Fleisch und nicht Geist, wie Jesaja sagt, Rosse und 
Wagen heifst es hier. Daher miissen auch die Feinde fallen; wir aber 
bleiben stehen, und wanken wir auch einmal, so richten wir uns sofort 
in der Kraft unseres Gottes wieder auf. — Das Ganze schliefst mit einer 


Bitte, dafs die Verheifsung verwirklicht werden moge: 


Jahwa, gib dem Kénige Sieg und erhére uns heute? unser Flehen! 


Die Frage, bei welcher Gelegenheit und ftir welchen Konig dieser 
Psalm wohl das erste Mal gesungen worden sei, ist eine mifsige Frage. 
Seiner rein liturgischen Art gemafs wird er wahrscheinlich 6fter bei ahn- 
lichen Gelegenheiten benutzt worden sein. 

Literarisch-formell nimmt er eine eigenartige Stellung innerhalb der 
Psalmdichtung ein. Er besteht nicht, wie die meisten derartigen Liturgien 
(z. B. Ps. 85) aus Bitte (Klagepsalm) und Orakel, sondern aus Segenswunsch 
(siehe Ps.Stud. V) und Orakel mit vertrauensvollem Schlufsgebet. 


* 


Einen ahnlichen Anlafs wie Ps. 20 hat héchstwahrscheinlich auch Ps. 21. 
Gewéohnlich fassen die Exegeten diesen Psalm als einen Dankpsalm auf, 
streiten aber dariiber, welchen Segensgaben der Dank hier wohl gelten 
mége: einer langen und glicklichen Regierung im allgemeinen (Buhl, 
Staerk u. a.), einem gewonnenen Siege (z. B. Briggs, Delitzsch, Cheyne u. a.), 
dem alljahrlich wiederkehrenden Krénungstage (Duhm) usw. Dafs er stilistisch 
kein Klagepsalm ist, leuchtet ein. Die Frage, nach dem Zweck des Psalms 
hangt z.T. mit der andern zusammen: gehdrt V.14 mit zum urspring- 
lichen Psalm? Das wird von vielen bezweifelt (Budde, Buhl, Staerk u. a); 


diese Ausleger fassen den Vers als einen liturgischen oder eschatologischen 


1 7400", m.c, 


,»Der Tag unseres Flehens“ ist der gegenwéartige Bettag. 
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Zusatz auf. Wirkliche Griinde dafiir sind nicht gegeben worden. Dafs ein 
Vers »liturgisch« anmutet, ist kein Streichungsgrund, wenn die Psalmen 
fir den Kult bestimmt sind. Und Ps. 82 und 20 zeigen, dafs ein Gebet 
recht wohl dem Orakel nachfolgen kann. Fir die Echtheit des Verses 
spricht der symmetrische Aufbau des Psalms' — Eine Betrachtung des 
Psalms als Ganzes zeigt nun, dafs im Orakel etwas verheifsen wird, um 
dessen Erfillung zum Schluf& gebeten wird. Die Bitte zeigt, dafs das 
Orakel auf eine konkrete Situation geht, bei der es auf die Macht ‘og und 
die Heldenkraft 2¢biiva Jahwa’s ankommt. Die Verheifsung gilt somit nicht 
Siegestaten im allgemeinen, sondern Sieg in einer bestimmten konkreten 
Situation. Wir haben somit eine ahnliche Voraussetzung wie bei Ps. 20, 
und unser Psalm ist wie jener eine Liturgie fiir einen Bettag vor dem 
Auszug des Kénigs in den Krieg. 
Dafs der Psalm in formeller Hinsicht einen ahnlichen symmetrischen 
Aufbau wie Ps. 20 zeigt, haben wir schon erwahnt. — Die erste sieben- 
zeilige Hauptstrophe ist aber nicht wie dort ein Segenswunsch, sondern 
ein Dankpsalm. Das will nun aber nicht besagen, dafs der Psalm als 
Ganzes, wie die Exegeten behaupten, eine Dankliturgie ist; die Hauptsache 
ist nicht der Dank, sondern das Orakel. Der Dank kommt hier als »Mo- 
tiv« innerhalb der Gebetsliturgie in Betracht. Der Dank soll das Ver- 
trauen des Kénigs und der Gemeinde ausdriicken: der Gott, der schon 


so Herrlichés gegeben hat, der wird — das darf die Gemeinde erwarten — 


auch jetzt dem Kd6nige helfen und ihm, wie friher, die Erfillung seiner 


Begehrung gewahren. So miindet denn auch die Strophe in den deutlich 


auf den Empfang von neuen Segensgaben zielenden Vers 8 aus: 


Denn der K6nig vertraut auf Jahwa, auf die nie wankende Gite Eljons. 


Die Strophe ist tibrigens fiir die religidse Beurteilung des Kénigtums 
sehr charakteristisch. Kénig und Volk erscheinen hier als identisch. Wenn 
der Kénig in der Huld Gottes steht, so ist dem Volke das Glick verbirgt. 
Er lebt und regiert und freut sich »in der Kraft Jahwa’s«; dem frommen 
K6nige will Jahwa nichts verhalten: was sein Herz begehrt, gibt er ihm. Er 


kommt ihm sogar mit seinem Segen zuvor, schmiickt ihn mit dem Symbol 


und dem »sakramentalen« Trager der géttlichen Kraft und der Gerechtigkeit, — 


des Kerns des »Segens«, des das ganze Volk tragenden Konigsgliicks: mit 
der goldenen Tiara. Ewiges Leben schenkt er ihm auf seine Bitte. In 
dem Vollbesitz der »Ehre« #ab0d, des Seeleninhaltes, der Seelenkraft, die 


1 Zwei Hauptteile von je 7 Doppeldreiern: a) Dank; b) Orakel und Gebet. 
Vgl. Ps. 20: zwei Hauptteile von je 5 Doppeldreiern: a) Segenswunsch; 
b) Orakel und Gebet. 


MW 
' 
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sich in grofsen und ruhmreichen Taten auswirkt, steht er da, mit »Herr- 
lichkeit« und »Glanz« — Add und hdddr, zwei andere Ausdriicke derselben 
Sache — ist er wie ein Gott »geschmiickt«. Ein solcher Ubermensch — 
»zwei Drittel von ihm ist Gott, ein Drittel von ihm ist Mensch« kénnte 
man von ihm ebensogut wie von GilgameS sagen — darf auch in der jet- 
zigen »Not«, wenn er bald den Feinden unter Augen treten wird, sicher 
auf géttliche Hilfe und auf Sieg vertrauen. 

Es hindert nichts die Annahme, dafs dieser Teil des Psalms vom 
K6énige selber gesungen worden ist; wie der Betende in den Klage- und 
Dankpsalmen sich haufig nicht in erster Person, sondern als »deinen Knecht« 
(Ps. 19,12. 14; 116,16), oder der Kénig in ahnlichen Psalmen sich als »den 
K6nig«, »den Gesalbten, »deinen Gesalbten« bezeichnet (Ps. 18, 51; 61,7 f.; 
63,12), so nennt er sich auch hier nicht in erster Person, sondern als 
»den Kénig«. Es liegt hier darin ein Vertrauensmotiv: seinem Konig mufs 
Jahwa huld sein und ihm helfen. 

Nachdem der Konig so sein Vertrauen auf die géttliche Hilfe in den 
Formen des Dankpsalms ausgesprochen hat, erhebt der Prophet seine Stimme. 
Auch hier diirfen wir annehmen, dafs irgendwelche Opfer und orakeltech- 
nische Riten dem Psalm vorangegangen waren; doch hat das Orakel hier 
die Form des echten Nabispruchs, und somit ist es méglich, dafs man in 
diesem Falle — bezw. bei gewissen Gelegenheiten — das Orakelgeben der 
freieren Inspiration, etwa den Traumerlebnissen und Traumdeutungen eines 
Nabi tiberlassen habe. Der Inhalt des Orakels ist Sieg tiber die Feinde. 
Die Verheifsung an sich ist ganz allgemein gehalten; der Zusammenhang 
zeigt aber, wie gesagt, dafs sie auf den je bevorstehenden Krieg zu _ be- 


ziehen ist. Sie lautet: 


Deine Hand soll alle deine Feinde packen, deine Rechte 
deine Gegner ‘zerschmettern’ |}, 
du sollst sie wie ein brennender Ofen ‘versengen’?, sobald 
du dein Anlitz zeigst’; 
‘du’ sollst sie vernichten in ‘deinem’ Grimm, die Glut 
[deines Zorns] soll sie fressen *; 
du sollst tilgen ihre Frucht von der Erde, ihren Samen 
aus den Menschengebor’nen! 
Wenn sie Unheil wider dich strecken und Béses ersinnen — umsonst! 
Denn du machst, dafs sie dir zeigen den Riicken, wenn du 
} zielst mit dem Bogen auf sie*. 
1 Lies timhas, BHK. 2 Lies ¢assifemd, BHK,. ’ 
8 Str. in V. 10 jahwa, lies beapp’chd tballém und und es hron'chd. 
4 Man darf nicht ,auf ihr Antlitz“ dbersetzen“; p*néhdm steht hier ganz 


abgeschliffen, 


78 SIGMUND MOWINCKEL, H.-F. As 


Und ganz wie in Ps. 20 und 82 fallt zum Schlufs der Chor ein mit 
der Bitte, dafs die Verheifsung in Balde verwirklicht werden und das Volk 


den herrlichen Sieg feiern diirfen mége: 


Erheb’ dich Jahwa, in deiner Kraft, dafs wir singen und spielen — 
deiner Machttat! 


3. K6onigsoraKkel. 


Wenn man von den Koénigspsalmen im AT spricht!, so will man nicht 
diesen Namen als Bezeichnung einer eigenen literarischen Gattung auf 
gefafst haben. Die betreffenden Psalmen umfassen vielmehr fast alle lite- 
rarischen Gattungen der Psalmdichtung: individuelle Klagepsalmen (Krank- 
heitspsalmen, Ps. 28; 61; 63); Dankpsalmen (Ps.18; II Sam. 2, 1— 10) 6ffent- 
liche Klagepsalmen (Ps. 89), Orakelpsalmen (Ps. 2; 45; 72; 110; 132), 
Bettags- und Festliturgien (Ps. 20; 21; 84; 132), Geliibdepsalmen (Ps. ror), 
Segenspsalmen (Ps. 72). Was ihnen gemeinsam ist, ist das sachliche Moment, 
dafs sie sich alle in irgendeiner Weise mit dem Konige Israels beschaftigen. 
Hier haben wir es mit den Psalmen als kultischen Gattungen und nach 
ihrer verschiedenen kultischen Verwendung zu tun. Die Kénigspsalmen 
miissen daher nach ihren kultischen Gattungen an ihrer jeweiligen Stelle 
behandelt werden. — Wir haben im Vorhergehenden sowohl regelmafig 
wiederkehrende, als kasuelle Fest- und Bettagspsalmen und -Liturgien 
getroffen, in denen der Kénig als der religidse: und kultische Vertreter 
auftritt und so im Mittelpunkte der Kulthandlungen steht (Ps. 132; 20; 21); 
wir werden ihn auch spater als Kranken und Reinigungsbediirftigen in den 
individuellen Klagepsalmen treffen (Ps. 28). 

Besonders unter den Orakelpsalmen gibt es nun einige, in denen der 
K6énig in ganz besonderem Grade im Mittelpunkte steht, insofern als sie 
sein Werden als Kénig oder irgend eine fir seine Stellung als Kénig 
sehr bedeutungsvolle Begebenheit betreffen. Nach ihrem ganzen Geprage 
dirfen wir vermuten, dafs sie nicht fiir ein einmaliges Ereignis geschrieben 
sind, sondern bei gewissen, bald in langerem, bald in kirzerem Zwischen- 
raum wiederkehrenden Geiegenheiten verwendet worden sind; vor allem 
handelt es sich hier um Psalmen bei der Thronbesteigung eines Kénigs. 
Sie bilden daher gewissermafsen eine Zwischenstufe zwischen den regel- 


mafsigen und den kasuellen Kulthandlungen und -Psalmen, und werden 


1 Gunkel, Die Kénigspsalmen, Preufsische Jahrbiicher 1914. — Mowinckel, = — 
Kongssalmerne i Det Gamle Testament, Kristiania 1916. 
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daher, insofern als sie Orakelpsalmen sind, hier als besondere Gruppe 
behandelt. Zur Besprechung kommen hier die Ps. 2; 110; 72; 45. Sie 
gehéren zu den 6ffentlichen Liedern insofern, als der Kénig hier als Ver- 
treter der Gemeinde in Betracht kommt, und sie zu 6ffentlichen Gemeinde- 
gottesdiensten gehdrt haben. 

Was der Kénig dem alten Israel in sozialer und religidser Hinsicht 
bedeutet, das haben wir an anderem Orte kurz angedeutet!; wir verweisen 
hier auf unsere dortige Darstellung. In dem dort gezeichneten Idealbild 
des Kénigs finden die Kénigspsalmen ihre Erklarung. Diese Psalmen han- 
deln, wie schon Gunkel sehr richtig hervorgehoben hat, nicht von diesem 
oder jenem geschichtlichen Kénige, sondern von dem Konige Israels, wie 
er nach der sozial-psychologischen Grundanschauung und dem Ideal des Vol- 
kes sein soll, einem Ideal, dessen Verwirklichung man von jedem geschicht- 
lichen Konige erwartet hat, von dem »Kénige nach dem Herzen Jahwa’s«. 
Die Frage, welcher Kénig in diesem oder jenem Psalm wohl gemeint sei, ist 
daher prinzipell verfehlt. Es ist der jeweilig regierende Kénig gemeint, 
und die Frage, unter welchem Kénige die einzelnen Psalmen zuerst ge- 
dichtet worden seien, kann tiberhaupt nicht beantwortet werden, da weder 
konkrete Einzelpersonen geschildert, noch irgendwelche zeitgeschichtlichen 
Verhaltnisse beriihrt werden — jedenfalls nicht in einer fiir uns durch- 
sichtigen Weise. Auch der geschichtliche Hintergrund, der bisweilen ge- 
zeichnet zu sein scheint, beruht meistens nicht auf Wirklichkeit, sondern 
auf Theorie. Das sieht man am besten bei Ps. 2. Die im Liede gezeich- 
nete Situation ist diese: der Kénig auf Sion ist von Rechtswegen Welt- 
kénig; bei dem Regierungswechsel benutzen aber die bezwungenen Va- 
sallen, die Koénige und die Vélker der ganzen Erde, die Gelegenheit zu 
einem Versuch, das Joch abzuwerfen; gegen diesen Versuch tritt nun 
der Kénig mit einem géttlichen Rechtsspruch auf. Das ist eine Situation, 
die nie in Israel Wirklichkeit gewesen ist; sie mag in den orientalischen 
Weltreichen eine gewisse Wirklichkeit besessen haben, und ist mit dem 
orientalischen Ké6nigsideal auf die israelitischen Verhaltnisse tbertragen 
worden; daneben wirkt auch der Einflufs des Thronbesteigungsmythus des 
Gottes, namlich des »Vélkerkampfmythus«?; der Mythus von dem Angriff 
der Volker der Welt auf den neuen Konig ist von Jahwa auf seinen »Sohn«, 
den neuen irdischen Konig wtibertragen worden. — Wenn aber z. B. die 
priesterliche Stellung des Kénigs in Ps. r1ro so ausdriicklich betont wird, 
so mag vielleicht darin eine Spitze gegen die Anspriiche der jerusalemi- 


1 Ps.St. Il, Il. Teil, S. 299—304. - 
2 Ps.St. Il, I. Teil, S. 57—65. 
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tischen Hierarchie liegen!, Das diirfte aber ein recht vereinzelter Fall sein. 
Vergleich jedoch unten zu Ps, 45. — — 

Es ist mir nun nicht ganz klar, ob Gunkel den kultischen Charakter der 
Konigspsalmen behaupten will. Er findet ihren »Sitz im Leben« bei den 
hdfischen Festen, den Festlichkeiten des Kénigshauses; ob er aber diese 
Festlichkeiten als Kultfeste gedacht hat und die Psalmen in die Riten 
des Tages hineingereiht haben will, ist nicht klar zu ersehen; jedenfalls 
sagt er nichts Ausdriickliches dariiber. Staerk rechnet jedenfalls die meisten 
der Koénigspsalmen zu den »geistlichen Liedern im engeren Sinne«?, d.h. 
zu den Liedern, die nicht nur »vom Kultus gelést« sind, sondern in denen 
auch »die charakteristischen Stilformen des Hymnus und Gebetes fehlen 
oder bis auf einen Rest verschwunden sind, der nur mehr retorische Be- 
deutung hat.« — Dafs er aber die Formen der Kultdichtung viel zu eng 
gefafst hat, haben wir oben gesehen. Dazu kommt, dafs er den Platz des 
prophetischen Orakels im Kult nicht klar genug erkannt hat. 

-Dafs die Kénigspsalmen tatsachlich Kultlieder gewesen sein miissen, 
scheint mir unleugbar. — Dafiir sprechen viele Griinde. Erstens die Analogie 
der anderen schon behandelten Orakelpsalmen. Zweitens der religiédse Cha- 
rakter des altisraelitischen Kénigtums. Drittens die unlésbare Verbindung 
zwischen Volks- und politischem Leben einerseits und Religion anderer- 
seits; Religion war aber damals Kult. Viertens der klar bezeugte religiés- 
kultische Charakter der in vielen dieser Psalmen vorausgesetzen Situation: 


der Salbung und Thronbesteigung des neuen Konigs. 


Von den Psalmen, die sich auf die Thronbesteigung eines Kénigs 
beziehen®, ist Ps. 2 in mancher Hinsicht der deutlichste. — In Psalmen- 
studien II, S.6—8 haben wir eine Skizze der Vorgange bei der Salbung 
und Thronbesteigung eines israelitischen Kénigs gegeben, auf die wir hier 
verweisen wollen. 

Aus Ps, 2,6 ff., der ausdriicklichen Hervorhebung der géttlichen Be- 
rufung des redenden Kénigs und dem sich daranschlieftenden Orakel, 
geht deutlich genug hervor, dafs es sich in diesem Falle um die religiés- 
rechtliche Legitimation des Pratendenten handelt. 

Wir wissen gentigend, dafs in Israel nicht die Erbfolge an sich, son- 
dern innere, seelische und geistige Qualitéten als die Legitimation zur 


So Gunkel, Die Kénigspsalmen, 
Die Schriften des AT Ill1, S, 228, 
3 Ps, 2; 110; 72. Dazu wohl auch Ps, 1o1, der aber kein Orakelpsalm = 


ist und daher hier nicht in Betracht kommt. 
 ? 
aE 
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Konigswiirde galt (siehe I Sam. 13,13—15; 15; 16,1; I Kg. 19,16; vel. 
Jes. 11,1 ff.). Die angegebenen Stellen zeigen auch, dafs die innere Legi- 
timation dadurch zum Ausdruck kam und offenbar wurde, dafs Jahwa den 
»Mann nach seinem Herzen« erwahlte; die géttliche Erwahlung war dem 
Volke gegeniiber die sichtbare Legitimation. Und diese Erwahlung geschah 
durch einen, der den Beruf hatte, den Willen Jahwa’s zu verkiinden. Das 
heifst: einen Propheten, was aber nicht unbedingt einen Nabi im eigent- 
lichen Sinne zu heifsen brauchte; der Betreffende konnte auch ein mit der 
Gabe des Orakelgebens ausgestatteter Priester, oder wie wir es hier ge- 
nannt haben: ein Kultprophet, ein Tempelprophet, ein Priesterprophet 
(kohén und ré’d) sein. Das zeigt uns die Geschichte von der Erwahlung 
Sauls mittels des Losorakels durch den Priesterpropheten Samuel (I Sam. 
10,17 ff.); noch deutlicher I Kg. 1, 32—40: der Priester Sadok, der Ver- 
walter des Losorakels, der Trager des Ephod, salbt Salomo zum Konig}, 
Hier mufs man sich aber dessen erinnern, dafs die Grenze zwischen Priester 
und Prophet im alten Israel eben eine fliefsende war. 

Die Erbfolge als Legitimation kam nur insofern in Betracht, als der 
Mann immer mit seiner Sippe und seinem Hause identisch ist, und als 
die Sdédhne normalerweise die »Seele«, die Charaktereigenschaften des Va- 
ters und des Stammvaters erben; Seele und Charakter ist nach altisrae- 
litischer Ansicht nicht Besitz eines Einzelnen, sondern einer »Ganzheit<, 
eines Grofsichs, eines Geschlechts, eines Volkes?. So gehdrt die Konigs- 
seele auch normalerweise den Sdhnen, und damit auch das Charisma des 
Erwahltseins. Unter dieser normalen Voraussetzung gilt die Legitimation 
dem ganzen Hause (vgl. I Sam g, 20); der Mann kann nicht »geehrt wer- 
den«, kann nicht emporkommen, ohne sein ganzes Haus mit sich zu ziehen ®. 
Wenn aber der anormale Fall eintreffen sollte, dafs die Séhne nicht die 
»Gerechtigkeit« des Vaters bewahren sollten, so fallt damit das Erwahlt- 
sein fort; dann bedeutet die Sohnschaft an sich nichts; nur unter dieser 


Bedingung ist die Erwahlung an das Haus Davids geknipft (Ps. 132 12)4. 


1 Der Prophet Natan in V. 34 ist angesichts V. 39 deutlich ein spaterer 
Zusatz. Es beruht auf spaterer Sichtung und Bearbeitung der Quellen 
im Sinne spaterer Theorien, wenn sie jetzt den Eindruck erwecken, dafs 
die Verkiindigung der Erwahlung und die Salbung meistens von freien 
Nabis vollzogen worden seien, 

2 Vgl. die den Charaktereigentiimlichkeiten der verschiedenen israelitischen 
Stamme aus Charaktereigentiimlichkeiten der Stammvater erkléren wollen- 
den Segens- und Fluchspriiche in Gen. 49 und Dtn. 33. 

8 Vel. die vorziiglichen Ausfthrungen uber Geschlecht und Individuum bei 
Johs, Pedersen, Israel I—II, Kébenhavn 1920, S. 201 ff, 

4 Auch in II Sam.7 ist dies die Voraussetzung; von groben, bewufsten 
Siinden, die einer ,ungerechten“ Seele entspringen und einen Menschen 


Vid.-Selsk. Skrifter. H.-F. Kl. 1922. No. 1. 6 
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Ihren sichtbaren und héchsten Ausdruck fand nun die Erwahlung in 
der Salbung des Erwahlten durch den den Willen der Gottheit verktinden- 
den Propheten (siehe die oben genannten Stellen). Das fihrt uns zu dem — 
Zusammenhang zwischen Kénigserwahlung und Kult. Ke 
Schon die Erwahlung durch den Priesterpropheten ist ein religidser 
Akt und steht mit kultischen Handlungen in Verbindung (I Sam. 9 fi; sone ne 7 
11,14f.; 16,5—13). Dasselbe gilt, wie diese Stellen zeigen, auch von der mee 
Salbung, siche dazu I Kg. 1, 5—9. 32—40; Il Kg. 11,12. Sie wird an der aot 
heiligen Statte vollzogen und steht in Verbindung mit Opfern und anderen wae 


Kulthandlungen®, Sie ist ein Sakrament, das den Besitz des »Geistese he ’ 


mit sich fuhrt, der die Seele des anscheinend gewéhnlichen Menschen in ars 
eine Kénigsseele verwandelt, oder vielleicht eher; der die in der Seele | ae 
schlummernde Anlage zur Kénigsherrschaft sich zur vollen Bliite entfalten ap 
lafst, (siehe 1 Sam. 10,1.6f.; 16,13; vgl. Jes. 11,1 ff.)% — Die Salbung i ae 
kurz gesagt eine Kulthandlung, die die Ubertragung der Kénigsherrschaft 
volizieht. Und diese Kulthandlung mufs, wie jede andere, ihre bestteneteniae “ 
liturgischen Formen gehabt haben. 7 a 

Nun liegt es in der Natur der Sache und wird auch ausdriicklich — 
bezeugt, dafs diese heilige Handlung von heiligen Worten begleitet a 
(I Sam, 10,1; Il Kg. 9,3). Diese Worte stellen sich eben als Jahwawor te, 
als Prophetenorakel dar, die den Besitz der Kénigsherrschaft verbiirgen;— 
ihr Inhalt und Form ist: »So spricht Jahwa: Ich salbe dich (heute) zum 
Konig ber Israele, — So kurz wie in dem erzihlenden Bericht Il Kg. 9 
sind die Worte natiirlich nicht in der feierlichen Liturgie des Tages 
fallen; es sind auch ausfthrlichere Auftrage und Verheifsungen daran 
knupft worden, wie es dem prophetischen Orakel entspricht (s. 1 Sam. 

Wenn wir nun in der Sammlung der jerusalemitischen Kult der 
Psalmen finden, die sich als prophetische Orakel an einen Koni 
Thronbesteigungstage darbieten, so sind wir ohne jede Frage bere 


yungerecht“ bis in den Kern seiner Persénlichkeit hinein mache 
nicht die Rede; nur von solchen Sinden, die ,gesthnt“ werde 
spricht Natan, 

' Ha-mispa ist eine Kultzentrale, 

Die Salbung Jehus durch Elisa ist eine revolutionare und irr 


dafs aber Geistesibertragung von der Salbung abhi xt 

mit sich bringt, geht aus den genannten Stellen k 
dem spiritualisierten AUscrime zu Grunde _liegenc send. 
“eel > 
nae 


® 
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diese Psalmen als die zur Liturgie des Salbungstages gehérenden Orakel 
aufzufassen und diese Auffassung als die einzig natirliche zu behaupten, 
bis sie mit positiven Griinden widerlegt worden ist. 

Dafs die in Ps. 2 vorausgesetzte Situation die Thronbesteigung eines 
neuen K@6nigs ist, ist von Gunkel, Buhl u. a. erkannt worden. Mit der tradi- 
tionellen, aber falschen messianischen Deutung ist aber noch nicht allgemein 
gebrochen worden. Auch Staerk, der sonst von Gunkel hinsichtlich der 
Psalmendeutung stark beeinflufst ist, fafst noch den Psalm als »messianisch« 
auf, nicht nur in dem Sinne, als seien urspriinglich »messianische« Vorstel- 
lungen auf einen irdischen Konig tbertragen worden (so etwa Grefsmann! 
und Sellin*), sondern im rein technisch-messianischen Sinne: der Psalm 
handle von dem schon existierenden, noch aber den Augen der Menschen 
unsichtbaren eschatologischen Kénig. — Gegen diese Auffassung spricht aber, 
wie Gunkel richtig hervorgehoben hat, die Forderung einer einheitlichen 
Erklarung der Kénigspsalmen. Ist der Kénig, der Gesalbte, in einigen von 
diesen Psalmen der irdische Konig Israels, so fordert die Analogie dieselbe 
Auslegung der anderen mit jenen verwandten, und man mufs den positiven 
Beweis fiir eine abweichende Deutung der genannten Gestalt in einzelnen 
Psalmen verlangen. Und dafs nun der Gesalbte, der in Ps.18 seinen Dank 
fir eine wunderbare Rettung in der Schlacht ausspricht, fir dessen Sieg 
in Ps. 20 und 21 gebetet und auf dessen schon dargebrachtes Opfer ver- 
wiesen wird, der in Ps. 45 als neuvermahlt erscheint, der in Ps. 61 und 
63 um Heilung einer Krankheit betet, der in Ps. 89 in tiefer Not auf ein 
seinem Urahn David gegebenes Orakel verweist, und dem in Ps. 110 ein 
Glick und Kraft verheifsendes Orakel gesprochen wird, und der vor den 
Augen des Propheten stehend oder sitzend von diesem angeredet wird — 
dafs dieser Gesalbte eine gegenwéartige, keine zukinftige Gréfe ist, das 
dirfte als einleuchtend gelten. Dann wird er es aber auch in Ps. 2 sein. 
Die Annahme, dafs der Psalm ein in den Mund einer noch nicht erschie- 
nenen Gestalt gelegter Spruch sein sollte, ohne dafs mit einem Worte 
einleitungsweise. angedeutet wird, dafs hier eine geheimnisvolle Gestalt 
redete und wer diese sei, ist an sich wenig wahrscheinlich. 

Die im Psalm vorausgesetzte Situation ist folgende: Der Thron auf 
Sion ist ledig geworden. Die tributpflichtigen Vasallen, alle Kénige und 


1 Ursprung der Eschatologie, S. 252 ff. 

2 Der aJttestamentliche Prophetismus, — Dafs diese Auffassung von einer Uber- 
tragung urspriinglich messianischer Vorstellungen auf den irdischen Kénig 
tiberhaupt falsch ist, habe ich anderswo gezeigt, Ps.St. Il, Il. Teil, Kap, Il 14, 
S. 301 ff. Schon ehe es einen eschatologischen ,Messias“ gab, wurde der 
irdische Kénig in mythologischen Formen als géttliches Wesen aufgefaft. 
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Firsten, alle Vélker und Stamme der Erde, wollen den giinstigen Augen- 
blick benutzen, das verhafste Joch abzuwerfen; die Vélkerwelt ist in ge- 
waltiger Unruhe gekommen, die Kénige kommen zusammen und schmieden 
Plane: jetzt habe die Stunde der Befreiung geschlagen. = 

Sion ist hier als Weltmetropole, der dortige Kénig als Weltherrscher 
gedacht, und die Situation nach der etwa in Assyrien bei einem Regierungs- 
wechsel iiblichen geschildert, so wie sie etwa ein Monarch wie Sanherib 
oder Sargon geniigend erlebt hat, siehe oben. — Nun fragt sich dann, 
wer der rechtmafsige Herrscher wohl sei, der von dem Himmelsgotte zur 
Weltherrschaft berufen ist, der die Erde wieder ruhig in seiner Hand 
halten soll, dem die Vélker zum Eigentum und die Nationen zum Besitz 
geschenkt sind; wird es den Vélkern, den Heiden gelingen, ihre bésen 
Plane wider Israel und den Herrscher auf Sion zu verwirklichen? Sollen 
die Heiden oder Israel triumphieren? Wird der neue Konig, der soeben auf 
Sion gesalbt worden ist und im Begriff steht, den Thron zu besteigen, 
den angeerbten Besitzt behaupten kénnen? Soll er in Wahrheit alles das 
sein, was ein Kénig auf Sion sein soll? Denn dem Kénige auf Sion gebiihrt 
ja von Rechts wegen, von der Religion wegen, die Weltherrschaft; denn 
sein »Vater« Jahwa ist ja der Gott der Welt, der als solcher im Himmel 
thront, und sein »Sohn¢, der Kénig Israels, ist sein Statthalter auf Erden. 
Nicht politisch-geschichtliche Realitaét, sondern religiés-ideale Forderung ist 
hier der Anspruch der israelitischen Kénige auf Weltherrschaft, wie der 
Anspruch Jerusalems, Weltmetropole zu sein (Ps. 48, 2f.; 87), wie der An- 
spruch der Statthalter Christi oder der mittelalterlichen »rémischen< Kaiser 
auf Weltherrschaft. Wir haben es hier mit einer gemeinorientalischen 
religiés-politischen Theorie zu tun, die von den Herrschern am Nil oder 
am Euphrat-Tigris gepflegt worden ist, und auch von den israelitischen 
Koénigen aufgenommen und in die religisse Gesamtanschauung hineingear- 
beitet worden ist. Sie ist mehr als »Hofstil«, wie Grefsmann! und andere 
sie nennen; sie ist eine organische Verbindung sowohl mit dem Weltbilde 
als mit dem Gottesbilde und dem Hauptmythus Altisraels eingegangen. 
Die Theorie ist insofern echt israelitisch, als den Israeliten immer Israel 
die Menschen (vgl. Ps. 36, 8) und Kana‘an »das Lands, die Erde gewesen ist. 
Israels Gott ist der Gott des »Landes«, der von »den Menschen« bewohn- 
ten Erde; er ist der Schépfer der Welt und daher der Konig Israels und 
der Welt; an jedem Neujahrsfest kommt er als Weltschépfer, als Kénig 
wieder und stellt wieder Israel als den Mittelpunkt als das Herrschervolk 


1 Ursprung d. isr.-jiid. Eschatologie, S. 250 ff, 
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der Welt her'. — Es ist daher auch den Israeliten eine einleuchtende 
religidse und moralische Wahrheit, dafs der irdische Konig Israels, der 
»Sohn« des Weltgottes, eigentlich von Rechtswegen Weltkénig sein muf. 

Israel lebt aber — sowohl im Mythus? als in der Wirklichkeit — von 
einer feindlichen Welt umgeben. Jede Gelegenheit werden diese »Frevler« 
r’§itm benutzen, Israels Herrlichkeit zu erniedrigen, seine driickenden 
Fesseln abzuwerfen. Die gebotene Gelegenheit ist eben der Thronwechsel 
— so ist es ja auch in der politischen Wirklichkeit. Wenn der regie- 
rende Konig, der »Sohn«, der Jahwa auf Erden vertritt, gestorben ist, so 
emporen sich die »Vasallen«; Israel kann es sich gar nicht anders vor- 
stellen, als dafs die »Heiden« den »ideellen« Herrschaftsanspruch Israels und 
seines Kénigshauses ebenso wirklich empfinden wie Israel selbst, im Gegen- 
satz zu ihm aber als eine erdriickende Wirklichkeit, der sie immer loszu- 
werden versuchen miissen. Daher hat das alte Israel auch vollig naiv daran 
geglaubt, dafs der Thronwechsel auf Sion eine von aller Welt mit gespann- 
ter Aufmerksamkeit beobachtete Begebenheit sei: wer soll jetzt der Welt- 
koénig werden? Wieder ein Israelit, ein Verehrer Jahwa’s, oder kommen 
diesmal wir, die Heiden, an die Reihe? Wird es uns diesmal gelingen, 
uns freizumachen ? 

Darauf antwortet Israel: leere, térichte, vermessene Plane! tEr, der im 
Himmel thront, lacht nur dazu. Wartet nur einen Augenblick, so wird er 
euch eine »Rede« halten, die nichts an Deutlichkeit tbrig lassen wird: mit 
der Glut seines brennenden Zorns wird er euch vernichten. Denn hier 
auf Sion steht schon der Kénig, der heute durch die Salbung und die 
anderen Initiationsriten Jahwa’s Sohn geworden ist, der heute mit Kénigs- 
gerechtigkeit und Kénigsgliick ausgestattet worden ist, eine Kénigsseele 
erhalten hat, ein neuer Mensch geworden ist, als Sohn Jahwa’s heute ge- 
boren ist. Ihm ist alle Macht auf Erden tibertragen worden, ihm sind alle 
Volker und Stamme als Erbteil gegeben worden. Euch aber bleibt nur 
ein Einziges: so schnell wie médglich eure Unterwirfigkeit zu bezeugen, 
euch vor Jahwa, den Machtigen, niederzuwerfen, seine Fiife huldigend zu 
kiissen® und: euch dem Scepter seines hier regierenden Sohnes zu beugen. 
Tut ihr das nicht, so ist die furchtbarste Vernichtung euch sicher. Denn 


schnell, sehr schnell ist sein géttlicher Zorn entbrannt. 


1 Ps.Stud,. IL. 

2 Ib, I. Teil, Kap. Il 1, bes. S. 54—8o. 

8 Der geniale Vorschlag Bertholets, das vdllig sinnlose nigw br V.12 vor 
gjlw V.11 zu versetzen und w*nass'qi brazlaw zu lesen, ist einleuch- 
tend richtig, 
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Diesen festen Glauben Jafst nun Ps. 2 den Konig selber verkiinden; 
der Psalm tritt formell als eine Proklamation des neuen Kénigs an seine 
Untertanen, die Volker der Welt, gewissermafsen als eine Anrittsrede auf!. 
In der ersten Strophe zeichnet der Konig mit sarkastisch-iiberlegenen 


Worten die gedachte Situation: 


Was tobet die Vélkerwelt so, was sinnen die Stamme Eitles, 
treten Erdenkénige zusammen, schmieden Fiirsten Plane miteinander :? 
»Ihre Bande lafst uns zerreifsen und werfen von uns ihre Fesseln!<« 


Und dann in der zweiten Strophe die harte, fiir Israel und ihn aber 
erfreudende und tréstende Wirklichkeit, an der die »leeren« Plane scheitern 


mussen: 


Der im Himmel thront, er lacht nur, es spottet ihrer der Herr, 
dann spricht er zu ihnen im Zorn und erschreckt sie mit seinem Grimm. 
Ich aber ‘bin geweiht’ als ‘sein’ Kénig auf Sion, seinem heiligen Berg. 


Worauf stiitzt sich diese Gewifsheit des redenden Kénigs? Auf die 
Erwahlung Jahwa’s, die ihm — durch Prophetenmund oder direkt — ver- 
kiindet worden ist, und ihm die Legitimitét und die Kraft gegeben hat, die 
keine weltliche Macht stiirzen kann. Den Spruch Jahwa’s, der ihm dies 


alles verbiirgt, teilt er in der dritten Strophe mit: 


Ich will verkiinden die Entscheidung Jahwa’s: 
Er sprach zu mir: »Du bist mein Sohn, ich habe dich heute gezeugt! 
Nur bitt’? mich, so geb’ ich dir Vélker zum Erbtum, 

die Welt zum Besitz; 
mit eiserner Keule zerschmettre, wie Tépfergerate zertritt sie!« 


Die »Adoption« zum Sohn Jahwa’s und damit das Anrecht auf die 
Weltherrschaft hat Jahwi dem Konige verktindet. Eben dadurch ist er 
Koénig geworden. Als Konig ist er »der Sohn Jahwa’s«. Es wird hier 
deutlich auf die legitimierenden Gottesworte hingedeutet, die bei seiner Sal- 
bung (s. oben) zum Koénige gesprochen wurden; diese werden hier, wenn 
nicht im Wortlaut, so jedenfalls dem Sinne nach wiedergegeben. 


1 Im jetzigen Text besteht ein schwieriger und hdéchst unanschaulicher 
Wechsel des redenden Subjekts: 1—5 Kénig oder Prophet, 6 Jahwa, 
7a Kénig, 7 b—g Jahwd&, 1o—z12 Kénig oder Prophet. Stellt man in 
V.6 den urspriinglichen von LXX und z, T. auch von Hieron, bezeugten 
Text her: nissachtt malk6 und gdad86 her, ist der Redende im ganzen 
Psalm der Kénig; in V. 7 b—g berichtet er, was Jahwa zu ihm gespro- — — 
chen hat, 

2 V. 2b ist richtige, aber metrisch tiberschiissige Glosse. a 
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In der vierten Strophe wendet er zum Anfang zuriick und zieht aus 
der mitgeteilten Tatsache die fiir die feindliche Volkerwelt allein notwen- 


dige Schlufsfolgerung und gibt ihr den dementsprechenden Rat: 


Nun denn, ihr Konige, seid klug, lafst euch warnen, ihr Erdenregenten: 
nun dienet Jahwa mit Furcht und ‘kiisset seine Fifse’ mit Beben, 
dafs er nicht zirne und ihr vergehet — denn schnell 


entbrennt sein Zorn! 


Wie haben wir uns nun bei einem Psalm wie diesem seinen »Sitz 
im Leben« zu denken? Nach allem, was oben gesagt ist, darf es nicht 
zweifelhaft sein, dafs er in Verbindung mit den Thronbesteigungsriten, mit 
der Salbung steht. Er setzt die Thronbesteigung des neuen Konigs als 
Hintergrund voraus, er teilt ein diesbeziigliches Orakel mit, wie es fir 
diese Situation bezeugt ist. Er ist, sehen wir, als eine Proklamation des 
neuen Kénigs zu seinen Untertanen zu betrachten; und wir brauchen 
nicht daran zu zweifeln, dafs seine Worte einen Sturm der Begeisterung bei 
den Israeliten hervorgerufen haben, die diese herrliche Proklamation hérten. 
Es darf demnach als ziemlich sicher gelten, dafs er, wenn er tiberhaupt zu 
den kultischen Feierlichkeiten des Tages gehért hat — und wir sehen nicht 
ein, warum er das nicht sollte — an dem Zeitpunkt seinen Platz gehabt 
haben mufs, wo der neue Kénig als solcher zum ersten Male vor die 
Augen seines Volkes, der versammelten Festmenge, hervortritt. Das tat er 
aber nach II Kg.11,12f., wenn er von irgend einem Raume im Tempel, 
wo die letzten Vorbereitungen! zu Ende gebracht waren, in den Tempelhof 
hinaustrat, sich »auf den ‘ammid* stellte« und mit den kéniglichen Insignien 
bekleidet und gesalbt wurde. Dann wird er von den Jubelrufen des gan- 
zen Volkes als Kénig gegriifit: »Es lebe der Kénig ewiglich!« — Dafs der 
Kénig bei dieser ganzen Szene stumme Person gewesen sei, kénnen wir uns 
kaum vorstellen. In irgend einer Weise und mit irgendwelchen Worten 
mufs er dem Volke als K6énig vorgestellt worden sein. Ps. 2 enthalt 
Worte, wie sie bei dieser Gelegenheit. gesprochen sein kénnen, Hier stellt 
sich der neue Kénig selber als Kénig vor, mit all der Feierlichkeit und mit 
all der Legitimierung, die die Lage erfordern kénnte. Um so brausender 
diirfen wir uns die Leberufe nach einer Proklamation wie dieser vorstellen. 

Vielleicht kénnen wir dem Psalm noch etwas entnehmen. — Wie wir 
sahen, teilt der Kénig in V.7 b—g die gottliche Berufung mit, auf die sich 
sein Kénigtum griindet. Wir haben oben gesehen, dafs Worte dieses 


Inhalts bei der Salbung von einem prophetisch Begabten geredet wurden. 


1 Man kénnte etwa an rituelle Waschungen oder dgl, denken. 
2 Unsicher; erhéhter Standort irgend einer Art; kaum_ ,,Saule“. 
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Sehr wohl méglich ist es nun, dafs der Konig hier die Worte mitteilt, die 
zu ihm irgend ein Kultprophet unmittelbar vorher, wahrend des eigentlichen 
Salbungsaktes geredet hat. »Er sagte zu mir« heifst dann: er sagte zu mir 
durch den Mund eines Propheten. Hier wird es aber, scheint es, so dar- 
gestellt, als habe der Konig selbst die géttlichen Worte vernommen. Ist 
es — etwa gelegentlich — auch vorgekommen, dafs der Kénig selber als 
derjenige auftrat, der bei der Salbung >inspiriert« wurde und selber das 
géttliche Orakel empfing? Hat es sozusagen zum Ritual des Festes ge- 
hort, dafZ der Kénig — bei gewissen Gelegenheiten — gleichsam als ein 
Inspirierter auftreten sollte und Worte verkiinden, die ihm in der Ekstase 
der heiligen Stunde zugeraunt worden waren? Dafs der Konig mit der 
Salbung und der Geistesiibertragung auch den prophetischen Geist, die 
Gabe der Prophetie erhielt, das war, wissen wir, ein im alten Israel nicht 
seltener Glaube, siehe II Sam. 23,1—3; I Kg. 3, 5 ff.; vgl. auch die »mes- 
sianischen« Stiicke Jes. 9,1 ff; 11,1 ff. Wir kénnen die Vermutung aus- 
sprechen; sicher behaupten kénnen wir es nicht. 

Gehért Ps. 2 zu den agendarisch vorgeschriebenen Stiicken der Sal- 
bungsliturgie, oder wurde die Formulierung des dabei zu sprechenden 
Orakels jedesmal der freien Inspiration und Phantasie des — oder eines der — 
Kultpropheten tiberlassen? Wir wissen es nicht, halten aber die letztere 
Annahme ftir die wahrscheinlichere. Sie wiirde am besten den so oft 
bezeugten freien Formen der israelitischen Prophetie entsprechen. — 
Wir miissen uns auch nicht notwendigerweise denken, dafs der Orakel- 
verkiindende und der die Salbung Vollziehende immer dieselbe Person ge- 
wesen ist. Der Oberpriester hat wohl meistens die Salbung vollzogen; ein 
anderer prophetischer Kultdiener kann dann von der Inspiration ergriffen 
worden sein und das zu sprechende gliickverheifsende Orakel verkiindet 
haben. Es wird wohl dann im voraus bestimmt gewesen sein, wer von 


den vielen Propheten diesmal den Entschlufs Gottes mitzuteilen hatte. 


* 


In Ps.110 haben wir ein anderes Beispiel eines bei der Salbung eines 
Kénigs gesprochenen Orakels. Denn auch hier ist der Inhalt der Ver- 
heiffung die Ubertragung der Kénigsherrschaft und die Legitimierung des 
Kénigs zu derselben durch die von einem Propheten verkiindete géttliche 
Erwahlung. Es handelt sich nicht etwa darum, dafs einem schon regie- 
renden Kénige das Priestertum als Zugabe verheifsen, auch nicht darum, 
dafs einem Priester das Kénigtum tibertragen werde, sondern Kénigtum und 
Priestertum zugleich werden irgend jemandem zugesagt. Von der Uber- 
tragung des Konigtums sprechen V.1—2, von dem Priestertum V. 4. Die 
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seit lange beliebte Deutung des Psalms auf den Makkabaer Simon _ ist 
schon aus diesem Grunde abzulehnen — ganz abgesehen davon, dafs man 
meiner Ansicht nach »makkabdische« Psalmen im Psalter tberhaupt nicht 
suchen darf!. 

Das Hauptgewicht liegt im Psalm auf der Legitimierung des neuen 
K6nigs durch einen Spruch Jahwa’s. Der Ehrensitz zur rechten Hand des 
Gottes*, das Ausstrecken des machtvollen Herrscherstabs, das Niedertreten 
der Feinde von Sion aus*, das alles bedeutet die kénigliche Wirde und 
Macht; der neue Pratendent wird hier aufgefordert, den ihm gebihrenden 
Thron zum ersten Male zu besteigen und von dort aus in der Kraft 
Jahwa’s und mit seiner Hilfe die Herrschaft auszuiiben. Die darin aus- 
gedriickte Erwahlung wird in V. 3 mit dem Hinweis auf die innere Wiirde 


und die géttliche »Geburt« des Erwahlten, vgl. Ps. 2, motiviert: 


‘Bei dir’4 ist ‘Hoheit’® am Tage deiner Kraft, 
‘auf heiligem Berge hab’ ich dich gezeugt aus dem Schofse 
der Morgenrote °. 


Durch die »Hoheit« seiner Seele, durch die adelige, freigebige Ge- 


sinnung’ hat der neue Konig gezeigt, dafs in ihm eine Kénigsseele wohnt, 


1 So auch Gunkel. — Vel. tibrigens Ps.St. 1, S. 161. 

2 Vgl. 1 Kr, 29, 23. Agyptische Parallelen gibt Gunkel, Die Konigspsalmen, 

3 missijon gehdrt aus metrischen Griinden zu V, 2b, 

4 Spr. ‘imm’chi, LXX, Aquila, Quinta. 

5 Spr. n*dibap (alter Stat. abs.), Duhm. 

6 Lies bhartré qoda8 méraéhdm Sahar j*hidtichd, vgl. Psalmenstudien II, 
ll Teil, Kap. 1] 14, S.304. — Der Plural had’ré kommt sonst nicht vor, 
dagegen ist die Lesart d¢har*ré in vielen Handschriften und alten Uberset- 
zungen bezeugt. mishdr kommt sonst nicht vor, die Punktierung missihar 
hilft nichts; fS ist, wie langst vermutet, Dittographie aus dem vorherg. D. 
Die traditionelle Ubersetzung ,wie Tau aus dem Schofse der Morgenréte 
kommt deine junge Mannschaft zu dir in heiligem Schmuck" (eigtl. ist 
fir dich der Tau deiner jungen Mannschaft“) gibt keinen Sinn, da die 
Krieger nicht in Priestertracht auftreten, und da wohl der Tau, nicht 
aber, wie es doch da steht, die junge Mannschaft aus dem Schofse der 
Morgenréte kommen kann, Dazu kommt, dafs ja/diip gar nicht ,, Jugend“ 
im Sinne von ,junge Mannschaft“, sondern nur ,,Jugendfrische“ bedeutet, 
Koh, 11,9 f, Die Aussprache jlidticha ist in Hexapl, bezeugt und wird 
von Ps, 2,7 bestatigt. echa ta/ fehlt in LXX; es ist £%ta/ zu lesen und 
als exegetische Glosse zu dem Geborenwerden aus dem Schofse der 
Morgenréte aufzufassen. 

7 Freigebigkeit »¢dihd war im alten Israels, als es noch einigermafsen von 
den beduinischen Tugenden beherrscht war, wie bei den alten Germanen 
die eigentliche adelige, kénigliche Tugend; Geiz, Engherzigkeit dagegen 
das verachtlichste Laster. 
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dafs er die »Gerechtigkeit« und den »Segen« eines Kénigs hat und somit 
im Stande sein wird, sein Volk zu >rechtfertigen« und zu »segnen<«, ihm 
inneres und 4ufseres Gliick und Heil zu verschaffen; und besonders deut- 
lich tritt diese kénigliche Tugend heute hervor, »am Tage seiner Kraft«, 
als er mit der kéniglichen Seelenkraft, mit 2@b0d und hdd und hddar ge- 
schmiickt dasteht (vergl. Ps. 21,6). Diese Tugend hat Jahwa anerkennen 
wollen und ihn um ihretwillen noch mehr »geehrt«, ihn in noch hdéhe- 
rem Grade »geschmiickt«. Ganz natiirlich ist es, dafs er im Besitz der 
kéniglichen Tugenden ist: ist er ja von Jahwa selber als ein neuer Licht- 
gott auf den heiligen Bergen des Ostens gezeugt worden, und die holde 
Géttin der Morgenréte! ist seine Mutter gewesen. Hier ist der Gedanke 
der géttlichen »Zeugung« des Kénigs am Thronbesteigungstage, der in 
Ps. 2 als eine Adoption gedacht war, dadurch ausgedriickt worden, dafs 
ein alter, urspriinglich vielleicht 4agyptischer Mythus von der Geburt des 
neuen Sonnengottes auf den Bergen des Ostens auf den Kénig tbertragen 


worden ist”. 


1 Der Einwand, dafs das Appellativum 3a@har sonst generis masc, ist, will 
nicht viel besagen; dafs géttliche Wesen im Laufe der Zeit ihr Geschlecht 
wechseln, ist nichts Unerhértes, vgl. Istar = siidarab. ‘affar, der mannlich 
ist, und den altnordischen Gott Njoré, der aus der altgermanischen Géttin 
Nerthus entstanden ist (die u-Stamme, die urspriinglich Feminina waren, 
sind im altnordischen Masculina geworden), In Ps, 139, 8 ist die Morgen- 
réte als ein lebendiges, befliigeltes, urspriinglich sicher géttliches Wesen 
vorgestellt; in Jes. 14,12 ist Helal, vielleicht der Morgenstern, vielleicht 
die Altmondsichel (siehe Ges.-Buhl), ein Sohn der als géttliches Wesen 
vorgestellten Morgenréte; ob sie aber als Mutter oder Vater gedacht ist, 
ist nicht zu ersehen, 


i) 


Dieselbe Ubertragung haben wir wohl auch in Assyrien, wenn ASurna- 
siraplu II in einem Klagepsalm sich folgendermafsen bezeichnet: ,der ich 
geboren wurde auf einem unbekannten Berge» (Jastrow, Relig. Bab. und 
Assyr. Il 1, S. 112), Dafs er auf niedrige Herkunft anspielen sollte oder 
sich mit diesem Ausdruck als einen Unwissenden und Thorichten“ be- 
zeichnen wolle (so Jastrow), ist unannehmbar; der Zusammenhang zeigt, 
dafs der klagende und betende Konig hier ein , Verdienstmotiv“ anfihren 
will, er weist auf etwas hin, was ihn in besonderem Grade der Géttin 
wohlgefallig machen soll, erinnnert an etwas, was ihm zu Ruhm und 
Ehre dient. — Im letzten Grunde ist dies wohl derselbe Mythus, der 
in der Form einer vermenschlichten ,Geburtssage“ auf Sargon, Kyros, 
Romulus, Moses iibertragen worden ist. — In Assyrien-Babylonien wird 


der Gedanke der géttlichen Geburt des Kénigs haufig durch die Vor- 


stellung ausgedriickt, dafs er ,im Heiligtume“ geboren ist (so Gudea, 
Zylinder A 3, 6—8, Thureau-Dangin, Die sumerischen und akkadischen 
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Das orientalische K6énigtum hat, wie Gunkel! sehr richtig betont hat, 
zwei Hauptseiten: das Richteramt, d. h. das Herrschen, Siegen und Schiitzen, 
und das Priesteramt. Wie in Agypten und Babylomen—Assyrien, so 
waren auch in Kana‘an seit alter Zeit kénigliche und priesterliche Wirde in 
der Person des Konigs verbunden. Die Israeliten haben dieselbe Anschauung 
tibernommen. Das fiel ihnen um so leichter, als auch der altisraelitische, 
»prakana‘anitische« Hauptling die beiden Funktionen als Fuhrer und Richter 
einerseits und als Seher und Priester andererseits vereinigt hatte; so 
Mose. So sehen wir denn auch, dafs Gideon sowohl Hauptling-Konig als 
Priester ist (Ri. 8, 22 ff.). Sowohl David als Salomo sind Priester gewesen 
(II Sam. 6,5. 13 f. 18; 7,18 ff.; 8,18; I Kg. 8,14f. 54 f. 62 ff.). Die Geschichte 
Judas zeigt uns, dafs es sogar notwendig erscheinen mufste, dieses uralte 
Kénigsrecht gegen die »theokratischen« Machtanspriiche der jerusalemischen 
Hierarchie zu betonen®. — Und nun zeigt uns Ps. 110, wie die judaischen 
Kénige ihre priesterlichen Anspriiche »staatsrechtlich« begriindet haben: wie 
die rémischen Kaiser deutscher Nation sich als die Rechtsnachfolger der 
Casaren, so haben sich die judaischen Kénige als Rechtsnachfolger des 
alten jerusalemischen Kénigs Malkisaédag betrachtet — wie auch Jahwa mit 
dem »jebusitischen« Gott von Jerusalem £/ ‘aljon identifiziert worden ist. 
Von diesem Malkisadaq besitzen wir zwar nur sagenhafte und legendarische 
Berichte (Gen. 14), die aber in keiner Weise seine Historizitat ausschliefsen. 
Das ist aber hier nebensachlich; Hauptsache ist, dafs man in Jerusalem 
Malkisadaq als einen Konig der heiligen Stadt betrachtet hat, der sowohl 
kénigliche als priesterliche Rechte und Funktionen ausgeiibt hat, der als 
Priester das Recht besafs, vor Jahwa zu treten und Opfer darzubringen, 
das Volk mit seinem Segen zu segnen und von allen Bewohnern des 
Landes — und ware es von Abraham selbst — den Zehnten als Abgabe 
zu nehmen. In dieser Verbindung von koniglicher und priesterlicher Macht 


lag eben nach primitiver Ansicht die Birgschaft fir das Gliick und das 


Kénigsinschriften VAB I, S. 93) oder von einer Géottin gesdugt wird (so in 
einer Gebetsliturgi ASurbanaplus, Zimmern AO XIll1, S, 20 f.; Jensen, 
KB Vl 2, S. 136 ff.); dieselbe Vorstellung auch in Agypten (Grefsmann, 
AOTB, Abb, 232), (Gunkel, Die Kénigspsalmen), 

Die Koénigspsalmen, 

2 Sowohl die Revolution gegen Athalja (Il Kg. 11) als die Einfihrung des 
Deuteronomium sind zum Teil als Aufserungen dieser Bestrebungen auf- 
zufassen (vgl. Dtn. 17, 8 ff. 14 ff.); vgl. dazu die Gesetzesentwirfe des 
Deuteroezechie] (Ez. 40 ff.), die eine gewaltige Einschrankung der kénig- 
lichen Gerechtsame bedeuten (vergl. Ez. 43,7 ff.; 44,1—3; 45, 7—12; 
47,1f. 9 f. 12. 16—18), 
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Wohlergehen des Volkes; sie ist die einfache Konsequenz des géttlichen 
Charakters, der Gottessohnschaft der orientalischen Kénige. 

Daher wird nun auch in dem Orakel in Ps. 110 — vielleicht in aus- 
driicklicher Reaktion gegen hierarchische Anspriiche der Berufspriester, der 
bevollmachtigten Vertreter des Priesterkénigs — dem Ké6nige die priester- 
liche Stellung als Rechtsnachfolger Malkisadaqs zugesagt: 


Jahwa hat’s geschworen, und nicht wird’s ihn reuen: 
Du bist Priester fiir ewig um Malkisadaqs willen}. 


Weil der Kénig der rechtmafsige Nachfolger des Malkisadaq ist, dem 
neben dem Kénigtum auch ein ewiges Priestertum zukam, wird ihm hier 
»um Malkisadags willen« dasselbe Recht zugesprochen. 

Der Rest des Psalms ist etwas korrupt. Er schildert das gewaltige 
Hervortreten des Idealkdénigs nach dem Herzen des alten, noch kriegerischen 
Israels, wie er, Fursten niederschmetternd, die Taler mit Leichen fillend, 
siegreich tiber die weite Erde dahinschreitet. 

Wenn iberhaupt Prophetieen im Kulte ihren Platz gehabt haben, so 
liegt kein Grund vor, den Zusammenhang dieses Psalms mit der Salbung 
eines jerusalemischen Kénigs zu bezweifeln. Das Orakel ist bei der Sal- 
bung oder unmittelbar danach geredet worden. 

Wenn-man die religiés-staatsrechtlichen Theorien des alten Orients 
kennen gelernt und das Gewicht, das man dort immer auf die Legitimitat 
in dem oben besprochenen Sinne legte, erfafst hat, so will es einem wunder- 
bar anmuten, wenn mehrere Exegeten die Berufung auf Malkisadaq als einen 
Beweis fiir einen besonders spaten Ursprung des Psalms auffassen (so etwa 
Buhl u.a.). Dafs die Legende in Gen. 14, die einzige Stelle die neben unserem 
Psalm den Malkisédaq erw4hnt, literarisch betrachtet ein sehr spates und 
unglaubwiirdiges Produkt ist, will hier nichts besagen, da das Stiick auch 
Namen uralter babylonischer Kénige kennt. Wenn man z. B. beachtet, dafs 
der Dynastiegriinder Kyros sich sofort als den von Marduk berufenen Rechts- 
nachfolger der chaldaischen Kénige?, der Dynastiegriinder Sargon, der mit 
dem assyrischen Thron auch die vor kurzem erneuerten assyrischen An- 


spriiche auf Babylon aufnahm, sich den programmatischen Namen Sargon 


nach dem alten sagenumsponnenen Konig von Akkad beilegte, wie der 


Dynastiegriinder und erste germanische Kaiser tiber Rom Karl der Grofse 


1 ‘al dibrafi bedeutet nicht ,nach der Weise von“, sondern immer nur 


wegen, um willen, Soweit hat Duhm Recht. Das Streichen des Malki- — 


sadaq heifst aber, den Worten ihren eigentlichen Inhalt rauben, ~ = 


ae 
: 


—- 


* Kyroszylinder, siehe Weifsbach, Keilinschriften der Achameniden, VAB. 


val 
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sich als Nachfolger der Casaren betrachtet usw., so hat — das diirfen wir 
als ziemlich sicher vermuten — schon der Dynastiegrtinder und erste »israe- 
litische« Herrscher in Jerusalem David sich als Rechtsnachfolger des 
Malkisidaq, von El ‘aljon-Jahwa zur Kénigsherrschaft berufen, proklamieren 
lassen. Und schon Salomo kénnte bei seiner Thronbesteigung als Malkisadaqs 
Nachfolger begriifst worden sein. Je frither wir den Psalm ansetzen, um 
so wahrscheinlicher wird die Berufung auf Malkisadaq statt auf David. Und 
wenn V.4 sich auf hierarchische Machtbestrebungen der Priester beziehen 
sollte, so ist daran zu erinnern, dafs diese schon unter Uzzija bezeugt sind 
(II Chr. 26, 16 ff.); wie viel friher sie eingesetzt haben, wissen wir nicht. 
- Auch die unbefangene Ubertragung des urspriinglich polytheistischen Mythus 


auf den Konig V. 3 spricht fiir ein ziemlich hohes Alter. 


Mit diesen Kénigsorakeln beriihrt sich auch Ps. 72. Auch hier spricht 
der Inhalt mit einiger Wahrscheinlichkeit dafiir, dafs er entweder zur Sal- 
bung oder zum Jahresfest gehdrt hat. 

Formell tritt der Psalm als ein Segenswunsch fiir den K6nig auf. 
Dementsprechend fangt er auch als eine Fiirbitte mit dem Imperativ an: 
»Gib’ dem Kénige deine Richtergabe, Gott!<, denn die Segenskraft hat 
ihre letzte Quelle in der Gottheit und ist somit auf dem Gebiete des per- 
sénliches Gottesbegriffes schliefslich von dem Willen und Wirken der 
Gottheit abhangig; der Imperativ geht aber sofort in Imperfekta tiber, die 
das erwiinschte Glick des Kénigs und die daraus fliefsenden segensreichen 
Folgen fir Land und Volk schildern. Der Eigentiimlichkeit der hebra- 
ischen Verbalformen gemafs kann hier nie mit Bestimmtheit gesagt werden, 
ob Indikativ oder Jussiv beabsichtigt sei. Indessen, diese Frage beruht 
auf moderner Begriffsbildung und Denkweise. In Wirklichkeit wird hier 
gar nicht zwischen Segenswunsch und Verheifsung unterschieden. Diese 
beiden Arten von machtwirkenden Worten gehen ineinander tiber, wie auch 
das Vermégen, wirksame Segenswinsche zu reden, tatsachlich mit demjeni- 
gen, wirksame Verheifsungsworte zu reden, identisch ist. Es ist vor allem 
Sache der Propheten, wirksame Segensworte (und Fluchworte) reden zu 
kénnen; die Wirkungskraft beider Wortarten beruht auf dem Vermégen des 
Redenden, die ihm innewohnende Seelenkraft in ein Wort hineinzulegen, 
den Inhalt seiner Seele darin gleichsam zu verdichten und ihn mit dem 
Worte in die Seele des Angeredeten hineinzulegen. Worte sind Taten; alle 
Worte haben ihre Wirkung, so gut wie die Tat immer wirken mufs — 
vorausgesetzt, dafs der Handelnde und Redende nicht eine »leere«, schwache, 
»ungerechte«, im Kern kranke Seele hat, die tiberhaupt nichts wirken und 
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hervorbringen kann; in diesem Falle sind sowohl seine Taten als seine 
Worte keine wirklichen Taten und Worte, sondern nur »Blendwerk, »Liges, 
agar, hazab, Nichtigkeit, Wind und Rauch — fohit, habdl, rit“. Wer einen 
wirklichen Segen sprechen kann, der Aufsert nicht blofs einen Wunsch, 
sondern er formt eine Wirklichkeit, er spricht das aus, was werden soll. 
Er ist insofern Prophet; der Segenswunsch ist Prophetie. Insofern ist Ps. 72 
auch als prophetischer Psalm zu betrachten, wenn er auch als Segenspsalm 
in einen anderen, in Ps.Studien V zu behandelnden Zusammenhang hinein- 
gehort. Dort ist auch die nahere Bewandnis mit Segensspruch und Kult 
zu erortern. 

Entsprechend dem, was hier gesagt ist, verlauft der Psalm nicht als 
eine Firbitte: mége Gott dem Kénige dies und das geben, sondern als eine 
mit den Zukunftsschilderungen der prophetischen Glicksverheifsungen so- 
wohl inhaltlich als formell titbereinstimmende Schilderung des Kénigsgliicks, 
der Konigsgerechtigkeit. Der einzige in die Augen fallende Unterschied 
ist der, dafs dieser »Segen« tiberall die Imperfekta verwendet und somit 
das Moment des noch zu Verwirklichenden, im Augenblick des Sprechens 
erst zu Schaffenden und daher als Gegenstand des Begehrens Aufgefafsten 
betont, die eigentlichen Prophetieen dagegen sehr haufig die Perfekta bevor- 
zugen und damit das Moment des schon vor den Augen des Redenden 
als verwirklicht Stehenden, in der Seele sowohl des Redenden als des 
Angeredeten schon Daseienden, obwohl noch nicht der Menge sichtbar 
Hervorgetretenen betonen. Inwiefern das Erstere oder das Letztere der 
Fall sein soll, das beruht in erster Linie auf der psychischen Ausriistung 
des Redenden. Ist er, was wir eine mehr »priesterliche« Begabung nennen, 
und legt er das Hauptgewicht auf das ihm seit seiner Berufung und »Ordina- 
tion« innewohnende, schaffende Vermégen, den charakter indelebilis, so wird 
ihm die Form und die Vorstellung des Segenswortes am nachsten liegen. 
Ist er dagegen eine mehr »prophetisches, fiir das Ekstatische und Visionare 
veranlagte, und demnach mehr rezeptive als schaffende Natur, so werden 
ihm die Vorstellung des Orakels, der Voraussagung der als schon vor- 
handen seiend geschauten Wirklichkeit, und die Form der — in Perfekta 
verlaufenden — Schilderung derselben n&her liegen. 


Inhaltlich ist der Psalm, wie schon angedeutet, eine Schilderung des 


erwiinschten und verheifsenen Gliicks des Kénigs. Ihm werden gottliche | 
Eigenschaften verheifsen, vor allem die géttliche »Gerechtigkeit« s*dagd und 
Herrscherbegabung muspat, d.h. das géttliche Vermégen, den Bund aufrecht | 


zu erhalten, die Banseepapeesch zu Pea iis seelische Gesundhely set ee 


a) 
> 
‘ 


: 
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mit einem Worte: das Vermégen, das Volk, die Demiitigen, Frommen, zu 
»>richten« din. Vor allem zeigt sich diese s’daqgd und mispat darin, dafs er 
den Bedriickten ihr Recht verschafft, sei es, dafs es sich darum handeln sollte, 
den von Zauberern oder gewalttatigen Feinden bedriickten Gliedern des Vo!- 
kes beizustehen (V. 4), sei es, dafs es auch gelegentlich gelten sollte, das von 
aufseren Feinden bedriickte und bedrohte Volk zu retten (V. 2). Wenn der 
Kénig diese »Gerechtigkeit« hat, so hat er auch die seelische Qualitat, die 
ihm ewiges Leben sichert (V. 5); dann wird auch dem ganzen Volke »Ge- 
rechtigkeit«, seelische Gesundheit und 4ufseres Glick blihen: der Kénig 
wird mit dem Regen verglichen, der Fruchtbarkeit und Fille aus dem Boden 
hervorlockt (V.6.3)!; dann darf er auch der Weltherrschaft versichert 
sein (V. 8); vor ihm sollen alle Feinde niederstiirzen und den Staub lecken 
(V. 9), alle Kénige und Vélker sollen huldigend vor ihm niederfallen (V.11)?; 
das werden sie tun, weil sie erkennen miissen, dafs er allein der »gerechte« 
(saddig) und »rettende« (mds?) Kénig ist, der die Armen und Bedriickten 
und Leidenden rettet und fiir ihr Blut eine furchtbare Rache nimmt, weil 
»ihr Blut teuer in seinen Augen ist« (V.11—14); durch ihn werden diese 
am Leben erhalten, und daher werden sie auch seinen Namen preisen und 
ihm etwas geben, das mehr wert ist als das Gold Sabas: sie sollen immer- 
dar fir ihn beten und ihn taglich segnen und dadurch neue Seelenkrafte, 
neues Gliick, neue Herrscherbegabung in ihn hineinlegen (V. 15°, vgl. Hiob 
31,19f.). Dann soll ein paradisischer Zustand im Lande herrschen: das 
Getreide wird wie das Gras des Feldes spriefsen und so hoch wie die 
Zedern Libanons wachsen?* (V.16). Ewig soll der Name eines solchen 
Kénigs gesegnet werden, und aus seinem »Segen«, aus der tberreichen 


Kraftfiille seiner »gerechten« Seele, wird Segen allen anderen Vélkern der 


1 V.6 und V.3 sind wahrscheinlich nach V.7 zu versetzen; in V. 4 fehlt 
ein Halbvers. 

2 V.10 mit dem abweichenden Metrum (Finfer statt Doppeldreier) wird 

wohl ein spdterer Zusatz sein. 

8 Subjekt in V.11 b ist der Arme und Bedriickte; da er aber hier nicht aus- 
driicklich genannt wird und da auch in V.15a kein anderes Subjekt steht, 
wird auch er das Subjekt in 15a sein. Dann mufs aber min wie oben 
angegeben erklart werden (so Buhl, vorschlagsweise erwahnt). V. 15 a ist 
zu kurz; etwas fehlt; erganze etwa: wejodi (ib §mo, Natirlich kann 
man auch mit LXX die Verba als Plural lesen, vgl. die Suff. in V, 14, 

4 Vgl. hierzu die Worte ASurbanaplus: ,ln meinen Tagen wurde das Ge- 
treide 5 Ellen hoch und die Ahren 5/6 Elle“, Rassamzylinder | 41—51 
Vgl. den in Beitrage zur Assyrologie I, S. 620 mitgeteilten Brief. 
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Erde zustromen koénnen (V.17)! — vorausgesetzt natiirlich, dafs sie ihm 
die rechte Unterwiirftigkeit zeigen (vgl. V. 11). 

Dafs dieser in eine Verheifsung tbergehende Segenspsalm fir eine 
sich wiederholende Kultfeier bestimmt ist, kann nicht mit wirklichen Griin- 
den bestritten werden; es wird immer die nachstliegende Annahme bleiben, 
so lange man daran festhalt, dafs die Hauptmasse der Psalmen Kultpsalmen 
sind. Ebenso wird zugegeben werden missen, dafs er am besten entweder 
zur Thronbesteigung des Kénigs oder aber zum Jahresfest pafst. Genaueres 


kann nicht gesagt werden. 
* 


Zu den Psalmen, die in diesem Zusammenhang erwahnt werden miissen, 
gehért auch Ps. 45. — Zweien irrtiimlichen Voraussetzungen der neueren 
Exegese ist hier entgegenzutreten. Erstens, dafs der Psalm nur kraft einer 
(irrtimlichen) allegorischen Auslegung in den Psalter Aufnahme gefunden 
habe. Eine viel einfachere und wahrscheinlichere Erklarung der Tatsache 
ist diese, dafs der Psalm aufgenommen worden ist, weil er zu den Tempel- 
liedern, die bei irgend einer Gelegenheit im Tempel zur Verwendung 
gekonimen waren, gehdrt hat. Auf diese urspriingliche Verwendung deuten 
die technischen Ausdriicke in der Uberschrift, siehe Ps.Stud. 1V. — Der 
zweite Irrtum hangt mit dem ersten zusammen: man spricht jetzt allge- 
mein von diesem Psalm als von einem »weltlichen Liede« und zahlt ihn 
der profanen Dichtung zu®, Der Psalm ist im prophetischen Stil geschrie- 
ben, er sucht eine religisse Begriindung der Tatsachen und verkiindet den 
Segen Jahwa’s tber den gerechten Konig. Das ist aber Religion. Und 
wenn unsere erste Voraussetzung stichhaltig sein sollte, so folgt auch 
daraus, dafs er kein rein weltliches Lied sei; dann ist er vielmehr ein 
kultisches Lied, d. h. ein religidses Lied. Auch bei uns kann etwa eine 
Kantate, die fiir die kirchliche Feier einer kéniglichen Hochzeit geschrieben 
worden ist, nie und nimmer »ein rein weltliches Lied« genannt werden, und 
wirde auch nie in einem rein weltlichen Ton gehalten sein kénnen. 

Der Psalm ist ein prophetischer Psalm. Schon im Eingang stellt sich 
der Sanger als einen Inspirierten dar. Sein Herz siedet, quillt ihm tber 


von dem »gutens, herrlichen und gliickverheifsenden »Wort«, das es jetzt 


Der Sinn der Formel hifdaréch bifloni ist nicht nur deklarativ, etwa 
= sich das Gltick jemandes wiinschen, Die Segensworte sind wirksame 
Worte; die Formel bedeutet somit: von dem Segen eines anderen durch 
die Nennung des Namens des Betreffenden als Segensformel Segen fiir 
sich erwerben, sich dadurch Segen verschaffen. 


Z. B, Gunkel in RGG, Artkl, Dichtung, profane, im AT, und Staerk in 
Schriften des AT, 
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fillt — natirlich das Wort Jahwa’s, das zu ihm gekommen ist und jetzt 
wieder hinaus mufs, um als lebenschaffende Realitat hervorzutreten und zu 
wirken. Er befindet sich jetzt in dem inspirierten Zustande, in dem er die 
Worte hervorsprudeln lafst; dieses anhaltende, gleichsam passive Hervor- 
sprudelnlassen malt er mit der Partizipialkonstruktion dmér dni statt mit 
einer finiten Verbalform; es ist dies ein Zustand von ekstatischer Art, der 
fast mit dem Zungenreden verglichen werden kénnte: seine Zunge ldutt 
ihm jetzt wie das Schreibrohr des geiibten Schnellschreibers. Das Wort, 
das er in diesem Zustande fiir den Kénig spricht, ist zugleich »Tat« 
maSai, es setzt sich in segengefiillte Wirklichkeit um, ist ein wirksames, 
prophetisches Wort. — Auch im Folgenden macht sich der prophetische 
Stil deutlich geltend. Der erste Teil V.3—10 enthalt streng genommen 
eine Schilderung der herrlichen seelischen und kérperlichen Eigenschaften 
des K6énigs. Eigentlich will der Sanger hier etwas Gegenwirtiges schil- 
dern. Er tut es aber in der Form der prophetischen Rede: weil du so 
und so gewesen bist, so hat dir Jahwa dies und das getan — »hat getane 
heifst es ja in der prophetischen Rede auch da, wo wir es mit Prisens 
oder Futurum wiedergeben; nach israelitischer Auffassung hat Jahw& eben 
in dem Augenblicke seinen Willen getan, als das Wort auf der Zunge des 
Propheten lebendig wird — Wort ist Tat. 


‘Du bist der Schénste unter den Menschenkindern — 
das ist nicht nur Asthetisch, sondern auch moralisch gemeint — 


und auf deine Lippen ist Huld ergossen — 


_— die kénigliche Eigenschaft, die in der Huld Gottes ihre Quelle hat und 
den Besitzer derselben allen Menschen gut und bei allen beliebt macht — 


‘- darum hat dich Jahwa fiir immer gesegnet! 


Aas Das Folgende beschreibt nun nicht die Grofstaten, die der Kénig einst 

_getan hat, nein, in prophetischer Weise, als der Bevollmichtige der Gott- 

| - heit, fordert der Sanger den Konig auf, Grofstaten auf der Erde zu voll- 
Girte das Schwert dir an die Hiiften, du Held, 


“ 


S, 


> \ Vahrheit fimiip und »Recht« sid%q sind die tragenden, die positiven 
rafte der geordneten Existenz, die seelischen Qualititen des Kénigs 


n gesehen hat, ein dem ‘al d‘bar paralleler Ausdruck stecken, 
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und des Volkes, die in der Gottheit ihre Quelle haben und sich in 4uferem 
Glick manifestieren miissen. Sache des KGnigs ist es, sie zu behaupten 
und damit den ganzen »Bunds, die ganze Existenz der Gesellschaft, der 
Nation, zu tragen. Die Kraft dazu wird ihm hier zugesprochen. Wunderwerke 
soll die Rechte des Kénigs ihn lehren, die Vélker sollen ihm zu Fifen 
fallen, alle seine Feinde vernichtet werden! — Noch einmal wiederholt 


der Sanger dasselbe Schema: 


Fest steht, du Géttlicher, ewig dein Thron, 

dein Kénigszepter ein Szepter des Rechts; 

du liebest was Recht ist und hassest das Bose. 
Drum hat dich ‘Jahwa’, dein Gott, gesalbet 

mit dem Ol] der Freude vor allen deinen Briidern — 
Myrrhe und Aloe” duftet dein Gewand. 


Hier wird deutlich auf die Salbung und Erwahlung des Ko6nigs hin- 
gedeutet: unter allen den Kénigen und Firsten der Welt, »den Genossen« 
des Koénigs, hat Jahwaé — um mit den Worten des Kyroszylinders zu 
reden — Umschau gehalten und diesen Gerechten erwahlt, damit er der 
Konig sei, der Gesalbte Jahwa’s, dem die Weltherrschaft gebiirt, und den 
ewigen Thron des legitimen Kénigshauses besteige. Seitdem duftet seine 
ganze Person vom lieblichen Duft des késtlichen, die Freuden der Konigs- 
herrschaft mit sich bringenden Salbéls, das damals tiber sein Haupt ge- 
gossen wurde, tiber den Bart herunterflofs und seinen Duft dem Saum seines 
Kleides mitteilte (vgl. Ps. 133, 2). — In Anschlufs an diese Hindeutung auf 
die Pracht des Kénigs wird in der flg. (dreizeiligen) Strophe dieselbe mit 
besonderem Hinblick auf die aktuelle Veranlassung des Liedes geschildert. 

Auch der zweite Teil des Psalms V.11—16 verlauft in den Formen 
der prophetischen Rede. Als Inspirierter und Weiser gibt der Sanger der 
Konigin fir ihre ktinftige Lebensweise gute Ratschlage: tu das, was alte 
Sitte und Frémmigkeit dem Weibe bietet! Daran knipft er eine Verheifsung: 


‘Dann soll Tyrus mit Gaben vor dir knien’}, 
Die Reichsten ‘der Volker’? suchen deine Gunst. 


Daran schliefst sich natirlich eine Schilderung der Pracht der ae 
auch diesmal mit besonderem Bezug auf die Feierlichkeiten des Tages und 
die Situation des Augenblickes. J 

Der dritte Teil endlich V.17—18 ist eine Verheifsung in der Form 
des Segenswunsches, vgl. oben zu Ps. 72: 


“~— 


1 Lies in V., 12 w*pistah*wa cha und verbinde mit V. 13. 
2 Lies ‘ammim. 
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Deine Séhne sollen treten an die Stelle deiner Vater: 

setze du sie zu Firsten der ganzen Erde. 

Deinen Namen will ich kinden den kommenden Geschlechtern, 
drum sollen Nationen dich ewiglich preisen! 


Als Veranlassung des Psalms wird fast einstimmig und wohl sicher 
mit Recht eine kénigliche Hochzeit betrachtet. Auf die Feierlichkeiten der 
Hochzeit bezieht sich die Schilderung sowohl in V.gbf. als in V. 14—16. 
Mit dem Segenswunsch betreffend die Fortpflanzung des Geschlechts des 
K6énigs schliefst der Psalm. — Dafs er fir einen bestimmten Konig ge- 
dichtet ist, beweist die Anspielung in V.14. Wie gewodhnlich tappen aber 
die Exegeten im Dunkeln herum, um den betreffenden K6énig zu finden. 
Doch wie Gunkel bei den anderen Koénigspsalmen richtig betont hat, ist das 
ein ziemlich aussichtsloses Verfahren. Einfach weil hier kein bestimmter 
Konig geschildert wird, sondern der Konig, der ideale Typus des israeli- 
tischen Kénigs. Was hier gegeben wird, sind alles nur ziemlich stereotype 
Zige des Kénigsbildes. Wenn der Psalm zu den Tempelliedern in Jeru- 
salem gehért hat, so dirfte das die Beziehung auf einen ephraimitischen 
Konig ziemlich sicher ausschliefsen. Der Plural »deine Vater« V 17 genigt 
natiirlich nicht, den Gedanken an Salomo auszuschliefsen, wie Buhl meint; 
der Plural kann dichterisch sein. Aufgser Salomo hat von den judaischen 
K6énigen unseres Wissens nur Joram, der mit Ahabs Tochter verheiratet 
war (II Kg. 8, 18), eine auslandische Kénigstochter geheiratet. 

Als die nahere Situation des Psalms wird gewoéhnlich »die Stunde der 
feierlichen Einholung der kéniglichen Braut in den Palast des Herrschers« 
(Staerk) angenommen, Dagegen spricht aber V.1ob. Es scheint hier, als 
sitzt der Konig auf seinem Thron, die Kénigin neben ihm. Wir miissen 
dann eher an einen Punkt der Hochzeitsfeierlichkeiten denken, an dem der 
Kénig und die Kénigin, auf dem Throne sitzend, die Huldigung der Ge- 
meinde empfangen. Wie nun eine kénigliche Hochzeit imalten Israel begangen 
wurde, dariiber wissen wir leider fast nichts. Dafs aber die Handlung der 
»Trauung« ein rein profaner Akt gewesen sein sollte, ist schon an sich 
sehr unwahrscheinlich. Wenn irgend etwas, so mufs im alten Israel der 
Anfang der Ehe mit der Weihe und dem Kraftzuschufs der Religion ge- 
segnet worden sein. In der Ehe schliefsen zwei Geschlechter miteinander 
einen Bund, und ein Bund ist immer etwas Religiéses; hinter dem Bunde 
stehen als Schiitzer und »Zeugen« und Teilnehmer immer die Gottheiten 
der Bundesschliefsenden (vgl. Gen. 31, 44 ff.). Die Heiratsfeierlichkeiten und 
Zeremonien miissen nach der ganzen Grundanschauung der alten Israeliten 
den Zweck gehabt haben, den fiir die Fortpflanzung des Geschlechtes (des 
Mannes) nétigen »Segen« zu erwerben, den Segen der Fruchtbarkeit, den 
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»Segen des Mutterleibes«. Der Segen der beiden Geschlechter — und der 
Segen ist primar ein gemeinsamer Besitz des Geschlechts — wird auf die 
jungen Leute feierlich tbertragen, damit sie den Segen weiter fortpflanzen 
und mehren kénnen. Die Ubertragung des Segens ist aber ein religiéser 
Akt und mit kultischen Riten verbunden, wie Gen. 27 uns belehrt. In dem 
engen Kreise der Familie hat die betreffende Kulthandlung den Charakter 
einer sakramentalen Kommunion; das Essen erméglicht das Konzentrieren 
der Segensgabe des Segnenden und das wirksame Hineinlegen seiner 
Seelenkraft in die Segensworte, die die Kraft auf den zu Segnenden iiber- 
tragen und sie in ihn hineinlegen sollen. Bei Handlungen, die einen 
grofseren Kreis betreffen, die etwa von Bedeutung fiir ein ganzes Volk 
sind, gehéren gréfsere Anstalten, Opfer und dgl. zu den Kulthandlungen 
des Segnens sowohl als des Fluchens (vgl. Num. 22, 36—24, 25). — Dafs 
nun solche kultische Handlungen zwecks Ubertragung des Segens mit zur 
Eheschliefsung gehért haben, ist uns in Gen. 24,60 bezeugt. Als Rebekka 
Isak zur Braut tibergeben wird, versammelt sich die ganze Sippe, das 
ganze Geschlecht und gibt ihr ihren, das Fruchtbarkeitsvermégen sichernden 
Segen mit: 

Unsre Schwester — werde du zu zehntausendmal Tausenden, 

es erobere dein Same die Tore seiner Feinde! 

Dafs irgendwelche Riten zu diesem Segensakt gehért haben, haben wir 
als sicher anzunehmen. Das Ganze ist trotz aller Einfachheit ein religiéser 
Akt; so ist die alte »Kultreligion« der Geschlechtsverbande. 

Eine Heirat des Kénigs ist nun eine gar bedeutungsvolle Sache. Die 
Fortpflanzung seines Hauses ist im Grunde die Sicherung des Bestandes 
Israels; denn er ist der Vater des Hauses Israels. Die Kulthandlungen, die 
eine solche Begebenheit begleitet haben, sind ohne Zweifel feierlicher und 


in ritueller Hinsicht entwickelter gewesen als diejenigen des gemeinen 


Mannes. Sehr wahrscheinlich, wenn nicht sicher, haben wir anzunehmen, 


dafs der Akt des Segnens von demjenigen vorgenommen wurde, der die 
gréfste Gewahr fiir die Mitteilung eines kraftvollen Segens zu bieten schien, 
d.h. von einem der berufsmafsigen Segensmanner, von einem Propheten 


oder einem Priester. Im Anblick der ganzen Gemeinde, des »Hauses« des 


Kénigs, ist der Segen von dem dazu Berufenen, der vor dem sitzenden, 


stehenden oder knieenden Brautpaar steht, tiber das junge Ehepaar herab- — 


des Kénigs, gestanden haben’ mufs. — Unter den _heiligen Personen — 
Tempels ist aller Wahrscheinlichkeit nach »der Berufene« zu suchen 
den Segen spricht. Es diirfte daher auch in der Natur der Sache 

ee 


“ee 
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dafs der dabei vorgetragene Segensspruch von dem Stil und den Rede- 
formen der prophetisch begabten Kultdiener beeinflufst worden ist. Eine 
solche Mischung von Prophetie und Segensspruch, wie sie auch in Ps. 72 
vorliegt, bietet uns eben der Hochzeitspsalm Ps. 45. Sowohl formell als 
inhaltlich bietet er uns das, was wir fiir eine Situation wie die darin vor- 
ausgesetzte erwarten miissen. — Wir haben auch hier ein »prophetisches 


Kultlied« vor uns. 


4. Orakel bei privaten Kulthandlungen. 


Unter privaten Kulthandlungen verstehen wir hier solche Kulthand- 
lungen, denen nicht die ganze Gemeinde beiwohnt und die nicht von der 
Gemeinde als solcher veranstaltet werden, sondern von einer oder mehre- 
ren Einzelpersonen in gewissen fir die Einzelnen besonders bedeutungs- 
vollen Fallen. In Betracht kommen hier die Siindopfer und die Dankopfer 
eines Einzelnen. Zu diesen Kulthandlungen gehéren je nach dem >die 
individuellen Klage-(Siindopfer)-psalmen« und »die individuellen Dankpsal- 
mens. Von diesen letzteren enthalten aber keine der uns tberlieferten 
Psalmen ein Orakel. Wir haben es somit in diesem Teil nur mit den 
individuellen Klagepsalmen zu tun. — 

Die individuellen Klagepsalmen haben wir in Psalmenstudien I schon 
besprochen. Wir brauchen somit hier nur ganz kurz zu rekapitulieren. 

Wir haben dort gezeigt, dafs diese Gattung nicht nur ihrem Ursprung, 
sondern auch den uns iiberlieferten Exemplaren nach zum Siindopfer und 
den damit verbundenen Reinigungsriten gehért. Fast ausnahmslos haben 
wir es, soweit wir die Sache durchschauen kénnen, mit Krankenreinigungen 
und -Heilungen und mit Krankenpsalmen zu tun. 

Wie schon Gunkel gezeigt hat, und wie wir in Ps.St. I naher dar- 
gelegt haben!, hat es zu den Heilungsriten gehodrt, dafs der Priester nach 
dem Opfer und der Rezitation des Klagepsalms die Antwort der Gottheit 
in der Form eines Orakels mitteilte. Nicht wenige der Psalmen zeigen 
noch Spuren davon. Auf diese Antwort bezieht sich die in nicht wenigen 
Psalmen vorkommende »vorgreifende Danksagung«. Wir haben diese Tat- 
sache oben auch bei den éffentlichen Klagepsalmen getroffen. Und wie 
wir in Ps.Stud. I, S. 149—154 gezeigt haben, gibt es nicht wenige indivi- 
duelle Klagepsalmen, deren eigentiimliche Form, besonders die Zweiteilung 
in einen klagenden und einen dankenden Teil, sich nur durch die Annahme 
befriedigend erklaren laft, dafs zwischen den beiden Teilen die Sihne- 


1 Kap. V, besonders S. 145—156. 
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handiung mit der Verheifsung der géttlichen Hilfe vorgenommen worden 
sei. Besonders deutlich sind Ps.6 und 28; daneben sind auch 31; 57 und 
62 zu nennen. 

Diese géttliche Antwort wird wohl in den meisten Fallen aus einer 
festen, »agendarischen« Formel bestanden haben, vergl. die Zusage der 
Siindenvergebung bei unserer kultischen Absolutionshandlung. Dies wird 
wohl auch der Grund dazu gewesen sein, dafs die Antwort in so wenigen 
Psalmen mitgeteilt wird. Sie wird aber nicht selten in dem letzten Teil 
des Psalms vorausgesetzt, wie wir unten an einem besonders deutlichen 
Beispiele sehen werden. 

Auch dann aber, wenn die Antwort aus einer festen Formel bestand, 
wird man die Berechtigung, in jedem einzelnen Falle so oder so zu antworten, 
aus gewissen technisch erworbenen Zeichen, etwa aus dem giinstigen Aus- 
fall der Opferschau oder der Losung, abgeleitet haben. Wir gehen kaum 
irre, wenn wir annehmen, dafs man Mittel gehabt hat, die Antwort in den 
meisten Fallen ginstig gestalten zu kénnen. — Man wird vielleicht fragen: 
was tat man denn, wenn etwa der Kranke dennoch nach Reinigungen und 
dem Erhérung verheifsenden Orakel starb? Man tat nichts. Man beruhigte 
sich dann wie sonst mit dem Gedanken, dafs der Ungliickliche sich nach 
den Reinigungen in irgend einer Weise wieder schwer versindigt hatte und 
daher mit Recht erschlagen wurde. Oder man hat sich wohl gelegentlich 
auch stumm unter die unbegreiflichen Figungen Jahwa’s gebeugt, dessen 
Wege nicht unsere Wege und dessen Gedanken nicht unsere Gedanken 
sind, der da tétet, wen er will, und heilt, wen er will. 

Ob man nun in gewissen Fallen die nahere Ausformung des Orakels 
dem betreffenden Kultdiener iiberlassen hat, oder ob man mehrere Orakel- 
formeln zur Auswahl hatte, kénnen wir nicht sicher sagen. Jedenfalls 
haben wir zufalliger Weise ein die géttliche Antwort enthaltendes Orakel 
in Ps, 91 wberliefert. 

Der Psalm ist ein Bruchstiick einer langeren Liturgie!. Er ist von 


den spateren Juden als Amulett gegen Damonen verwendet worden, und 


Dafs V.1 nicht Subjekt zu ’mr V.2 sein kann, ist von den meisten 
Neueren zugegeben. Dann steht aber V,1 ohne Beziehung. Dazu kommt, 
dafs ‘mr den bestimmten Eindruck erweckt, daf es als Ptzp. Omer, ko- 
ordiniert 70S¢b V.1 gemeint ist, Ferner ist zu beachten, dafs von V. 3 ab 
eine strophische Gliederung in je 4 Doppeldreier beabsichtigt zu sein 
scheint; die erste Strophe hat aber nur 2. Mehrere Exegeten lésen die_ _ 
Schwierigkeit durch das Einsetzen eines aSvé vor V.1; dadurch wird a 
aber V.1r zu lang und dem strophischen Defekt nicht abgeholfen. Dem 
Vorschlag liegt aber ein richtiger Gedanke zu Grunde; joseb, Omer mos 


2 
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diesem Gebrauch liegt eine richtige Erinnerung zu Grunde, insofern nam- 
lich als er tatsachlich Gottes Schutz gegen Damonen — und wir fiigen 
hinzu: die von denselben gewirkten Krankheiten — verspricht und somit 
vorauszusetzen scheint, dafs er zum Gebrauch irgend jemandes, der von 
Not oder Krankheit befallen war, bestimmt ist. Aus der Antwort Jahwa’s 
V.14—16 geht hervor, dafs ein hier mit »Du« Angeredeter in Not gewesen ist, 
dafs er zu Jahwa um Hilfe gebetet hat und jetzt mit der Verheifsung der 
Befreiung aus Not und eines langen Lebens getréstet wird; er sei »entehrt« 
gewesen, »ungerecht gemacht« — das dirfen wir V.15 b entnehmen —; jetzt 
werde aber Jahw4 ihn wieder »geehrt machen«, seine seelische Gesundheit 
und sein aufseres Heil restituieren, seine Seele wieder »schwer« statt »leicht« 
machen. Wenn ihm »Leben« verheifsen wird, so dirfen wie vermuten, 
dafs die Not in Krankheit bestand. So verstehen wir auch am besten, 
warum so viel von Schutz gegen Damonen und damonische Thiere (Lowe, 
Lindwurm sdha/1, Giftschlange und Drache) die Rede ist. 

Der Psalm hat, wie gesagt, die Form einer Liturgie. Klage und Bitte 
fehlt. Das tibrig gebliebene Stiick besteht aus zwei Teilen: einem Segen 
V.1—13 und einem Orakel V.14—16. Sie enthalten beide die géttliche 
Antwort auf die Bitte; und wir diirfen mit guten Griinden vermuten, daf 
sie beide bei der betreffenden Kulthandlung von einem oder vielleicht eher 
von zweien dabei amtierenden Priestern gesprochen worden sind. 

Der erste Teil antwortet im Anfang mehr indirekt. Mit deutlicher 
Beziehung auf den als innerlich gerecht vorgestellten Betenden antwortet 
der Priester mit einem Segensspruch tiber jeden, der »im Schirme des 
Héchsten sitzt und im Schatten des Allmachtigen weilt«, der Jahwa zu 
seiner Zuflucht gemacht hat und auf ihn vertraut. Ihm wird sicher Rettung 
aus aller Not — und so auch aus der gegenwartigen — zu Teil werden; 
nichts kann ihm etwas anhaben; die Engel Jahwa’s schirmen ihn immer; 
er braucht weder Damonen noch wilde Tiere noch irgend eine andere Gefahr 
zu fuirchten. — Diesen in allgemeinen Wendungen gehaltenen Segen soll 


nun der Betende auf sich applizieren und daraus Trost und neue Kraft 


sen als Fortsetzung einer Beschreibung des Gerechten aufgefafst werden, 
und dem Segenscharakter des folgenden Stiickes gemafs wiirde es sehr 
gut passen, wenn diese Schilderung von der Segensformel agré oder 
bariich eingeleitet wirde. Nur fehlt mehr als dies eine Wort, mindestens 
zwei Doppeldreier, Da aber der Psalm sich auf eine bestimmte Notlage 
zu beziehen scheint, darf man wohl vermuten, dafs auch ein klagender 
und bittender Teil verloren sei. : 

1 S, Mowinckel in: Gamle spor og nye veier (Festschrift fiir Lyder Brun), 
Grendahl & Son, Kristiania 1922, S. 7 —16. 
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schépfen; wenn er wirklich ein Gerechter, ein fir die Kraft des Segens 
Empfanglicher ist, so werden ihm schon diese Worte zum Heil werden. 
Die Beziehung auf den Betenden wird dadurch angedeutet, dafs der Segens- 
spruch schon von V. 3 an den Betenden direkt mit »Du« anredet und so mit 
klaren Worten den Schutz Gottes iiber ihn herabspricht: sei du getrost: 
Jahwa wird dich vor allen Gefahren schiitzen und dich aus aller Not 
retten — so auch aus dieser. 

Im zweiten Teil folgt nun — in der Form einer Begriindung! — als 
autoritative Bestatigung der Beziehung des géttlichen Segens auf den 
Betenden, die géttliche Antwort, diesmal aber nicht direkt an ihn, sondern 
augenscheinlich an den als Mittler und Firbitter vorgestellten amtierenden 
Priester gerichtet und daher .den Betenden in der dritten Person und in 
allgemeinen Wendungen erwahnend, die den Eindruck erwecken, auf alle 


méglichen Falle passen zu wollen: 


Weil er mir anhangt, bring’ ich ihm Rettung, schitz’ ihn, 

denn er kennt meinen Namen, 
weil er mich anruft, erhér’ ich ihn, in der Not bin ich mit ihm; 
ich befrei’ ihn und verherrliche ihn [— — — — — ——-—-], 
ich sattige ihn mit langem Leben und lafs’ ihn meine Rettung schauen. 


Der Betende ist als ein Gerechter, als ein »Kenner des géttlichen 
Namens< anerkannt, als ein »treues« Mitglied des Bundes, der in der auf 
der Zugehorigkeit zum Bunde und zur Bundesreligion beruhenden Vertraut- 
heit mit Jahwa und seinem machtvollen Namen sozusagen ein wirksames 
Mittel hat, Jahwa& zum Einschreiten zu bewegen; daher kann der Bundes- 
herr und -Hiiter Jahwa, der als der Machtige zum Aufrechterhalten der schwa- 
cheren und »geschwachten« Bundesgenossen sozusagen verpflichtet ist, es 
nicht unterlassen, ihm Hilfe zu gewahren. Auch wenn sein Leben wie jetzt 
von Feinden und Gefahren bedroht worden ist, will Jahwa ihn retten und 
ihm ein langes, gliickliches Leben sichern. 

Das hier mitgeteilte Orakel hat an sich nichts, was auf einen bestimm- 
ten konkreten Einzelfall deutet. Es hat deutlich das Geprage einer Formel, 
und zwar einer kultischen. Auf die Zugehdérigheit zur Kultgemeinde bezieht 
sich das Kennen des géttlichen Namens, auf die kultischen Reinigungs- 
handlungen und die damit verbundenen Gebete das Anrufen Jahwa’s. — 
Auch wenn man, was ich fir meinen Teil fiir falsch halte, den Psalm als ~ 
nichtkultisch und als ein »Lehrgedicht« auffassen wollte« 2 — so die neusten 
Exegeten — wiirde die nachstliegende Annahme die sein, dafs der Ver- — = 

1 Das £7? ist vielleicht nur Doublette zu 67. 
2 Uber Segenspsalm und Lehrgedicht siehe Psalmenstudien V. 
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fasser in V.14—16 eine kultische Orakelformel als Begriindung der Richtig- 
keit seiner »Lehre« aufgenommen habe und sozusagen in Anfiihrungszeichen 
als géttliche Autoritat anfiihre; fir diese Auffassung wiirde dann das etwas 
unvermittelte und auffallende und scheinbar zwei heterogene Bestandteile 
verbindende »denn« V. 14a geltend gemacht werden kénnen. — 

Eine andere hierher gehérige Orakelformel wirden wir in Ps. 12,6 
haben, wenn dieser Psalm als ein individueller Klagepsalm aufzufassen sein 
sollte, was aber, wie wir gesehen haben, unsicher ist. — — 

In Ps. 62 wird mit klaren Worten auf ein dort zu sprechendes Orakel 
als Antwort auf die Bitte des Notleidenden hingedeutet. Dariiber haben 
wir in Ps.St. I, Kap. V3e geredet. Vgl. hierzu was oben uber Ps. 6 und 
28 gesagt wurde. — — 

Wenn wir darin Recht haben, dafs die géttliche Antwort auf die Klage 
und die Bitte aus einer fest gepragten Formel bestand, so diirfen wir in 
Wirklichkeit auch voraussetzen, dafs diese Antwort immer bei den Reini- 
gungsriten so gelautet hat. Es ist insofern ganz natiirlich, dafs wir das Orakel 
nur ganz vereinzelt und zufallig in dem Text unserer Psalmen finden. 
Der Priester wufste natiirlich, an welchem Punkte in den Kulthandlungen 
die Zusage kommen sollte; sie gehdrte nicht mit zu dem eigentlichen bei 


der Reinigung zu singenden Klagepsalm selbst. 
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NACHTRAGE. 


Das vorliegende Buch beriihrt sich, sowohl seinem Thema als seinen 
Thesen nach, vielfach recht nahe mit dem Aufsatz von Fr. Kicuier, Das 
priesterliche Orakel in Israel und Juda, in der Baudissin-Festschrift [Bei- 
hefte zur Zeitschrift fiir die alttestamentliche Wissenschaft 33, 1918], S. 285 
—3o1, mit dem ich aber erst eine geraume Zeit, nachdem mein Buch un- 
serer Gesellschaft der Wissenschaften zur Drucklegung vorgelegt worden 
war, bekannt wurde. Uns beiden gemeinsam ist, dafs wir aus den An- 
regungen Gunkels dieselben Folgerungen betreffend den kultischen Gebrauch 
gewisser Psalmen, die Gunkel selbst nicht als kultisch betrachtet wissen 
wollte, gezogen haben. Wahrend es aber Kichler hauptsadchlich um die 
Ermittelung der Orakeltechnik zu tun ist, und die Behandlung der Psal- 
men dazu nur eine Art von Anhang bildet, ist bei mir die Einstellung 
der betreffenden Psalmen in den kultischen Zusammenhang die Hauptsache, 
wahrend eine kurze Besprechung des kultischen Orakelwesens eine Einlei- 
tung bildet. — Betreffs der Psalmen, die Kultorakel enthalten oder Spuren 
eines solchen verraten, stimmen wir im grofsen Ganzen tberein. Mehrere 
der von Kiichler erwahnten Psalmen habe ich schon in meinen Psalmen- 
studien I und II in demselben Sinne behandelt; besonders habe ich in 
Ps.St. I auf diejenigen Psalmen hingewiesen, in denen der scharfe Uber- 
gang zwischen Klage und Gebet einerseits und Danksagung andererseits 
ein dazwischen einzusetzendes Orakel des Priesters vermuten lafst. In dem- 
selben Zusammenhang habe ich auch eine der Kiichlerschen nahe verwandte 
Deutung der Termini ‘drach und sa@fa Ps. 5,4 gegeben. Wie ich aber in 
Ps.St. Il dargelegt und hier weiter begriindet habe, sehe ich gar keinen 
Grund ein, mit Kichler die altere Deutung des Jahwaorakels in Ps. 81 und 
Ps. 95 als blofse literarische Form festzuhalten. Auch kann ich nicht mit 
Kichler die Altere kritische Meinung teilen, dafs »die meisten der hier in 
Betracht kommenden Dichtungen« der nachexilischen Zeit angehéren, — 
kin sachlicher Unterschied zwischen Kiichler und mir ist es, wenn er aus- 
driicklich und scharf zwischen priesterlichem und prophetischem Orakel 
meint unterscheiden zu miissen und daher etwa Ps 110 aus diesem Zusam- 
menhange ausscheidet (op. cit. S. 299). Ich meine dagegen, wie ich in Kap. I 
gezeigt zu haben glaube, dafs der Ubergang ein fliefiender war, und dafs- — 
auch Nebiim im Kulte einen festen Platz gehabt haben als Nachfolger und — oy 
Erben der urspriinglichen »Seher«. Das ist eine Entwicklung, die gewisser- 
mafsen notwendig wurde in demselben Grade, wie die urspriinglichen 
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Seherpriester sich immer mehr zu Opferpriestern entwickelten und ihre 
Thorot sich allmahlich auf rechtliche, sakralrechtliche und rituelle Dinge 
beschrankten, die Gbrigens meistens wohl traditionell oder ex analogia oder 
durch logische Deduktionen aus allgemeinen Prinzipien entschieden wurden, 
wahrend man in den Nebiim eine neue Autoritéat in Fragen, die sich auf 
die Zukunft bezogen, gefunden hatte. — Zu der urspriinglichen Einheit 
von Priester (= Heiligtumswachter) und Orakelgeber ist zu vergleichen die 
Ubersicht tiber das Material und die Deutung desselben bei Hélscher, Die 
Profeten (Leipzig 1914), S.100ff. Es ist an sich richtig, wenn Hdélscher 
sagt: »Die Mittel, deren sich die priesterliche Mantik und Magie bedient, 
sind vorwiegend solche, die ohne besondere persénliche Begabung von 
jedem, der als Glied des Priestergeschlechts in ihrem glticklichen Besitz ist, 
benutzt werden kénnen,« und wenn er daher meint, dafs »der Faktor da- 
monischer Inspiration in diesem offiziellen Priestertum unwillktrlich zuriick- 
tritt« (op. cit. S. 107). Dafs es aber tatsachlich so war, schliefst nicht aus, 
dafs die alte Auffassung sich dennoch halten konnte und gehalten hat, nach 
der diese Priester auch Besitzer aufsergewohnlicher Krafte waren. Eine 
Ausstattung, die freilich nicht als »Geistesbesessenheit« braucht aufgefafst 
worden zu sein (siehe unten, Nachtrage zu S. 14—16); diese Auffassung, 
dafs der Priester ein Inhaber besonderer Krafte war, wird ein Anhaltspunkt 
fir die spatere Vermischung von priesterlicher und nabiistischer Art (siehe 
oben im Texte S. 12, 14 ff.) geboten, jedenfalls diese Vermischung mit ver- 
anlafst haben (vgl. Joh. 11, 51, siehe oben S. 4). 


Zu S.11f.: Die Spaltung des urspriinglich einheitlichen Seherpriester- 
tums in (Opfer-)Priester und Seher hat wohl erst unter dem Einflufs des 
kana‘andischem Nabitums stattgefunden. Noch zu Davids Zeit waren die 
Priester ver allem Orakelgeber, wohl nur bei besonderen Gelegenheiten 
als Wachter des Heiligtums zugleich die berufenen Opferleiter. Ungefahr 
zu derselben Zeit ist wohl aber schon eine gewisse Spaltung eingetreten ; 
er gab damals Leute, die nur als »Seher«, d.h. Orakelgeber, bezeichuet 
wurden (»Gad, der Seher Davids«, Il Chr. 29, 25). Das Emporkommen der 
grofsen Reichstempel hat die Entwicklung eines besonderen Kult- und Opfer- 
priesterstandes entwickelt, der aber nie die alte Verbindung mit der Thora, 
mit der Offenbarungsvermittlung aufgegeben hat. — Die eigentlichen Seher 
sind dann ziemlich bald nach dem Bilde des Nabis umgebildet worden: 
das Nabitum saugt das alte Sehertum auf, wird aber eben dadurch in vielen 
Fallen ein institutionelles Tempel- und Kultprophetentum. 


Zu S.13, Z.19 ff. v.o.: Es ist mir inzwischen wieder sehr wahr- 
scheinlich geworden, dafs Efod in den 4lteren Quellen doch zugleich 
eine Bezeichnung eines Gottesbildes ist, wie die 4lteren Kritiker be- 
hauptet haben. Das ist natiirlich keine urspriingliche Bezeichnung des Idols, 
sondern eine Ubertragung; so hiefs wohl urspriinglich irgend ein Kleidungs- 
sttick des beim Orakeleinholen verwendeten Gottesbildes, das die Orakellose 
enthielt und beim Orakelgeben vom Priester vielleicht angelegt wurde; 
weil dieses Kleidungsstiick fiir das Bewufstsein der Orakelsuchenden das 
Wichtigste am Gottesbilde war, wurde das ganze Bild so genannt. Vel. 
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Budde, Ephod und Lade, ZATW 1922, S.1ff.; Grefsmann, Schr. AT Ausw. 
II 12, S.56f.; derselbe in der Studie von Hoffmann und Grefsmann »Tera- 
phim« in ZATW 1922, S. 75 ff., siehe besonders § 8. Ob der urspriing- 
liche Efod ein Mantel oder ein Lendenschurz oder etwa ein eine Tasche fir 
die Lose enthaltendes Schulterkleid, vielleicht nur ein breiter Riemen zum 


Umhangen um den Hals (oder die Lenden) war, an dem die Orakeltasche 


befestigt war, lafst sich kaum ermitteln, ist auch mehr nebensachlich; die 
neuste Vermutung Grefsmanns (a. a. O., S 107), der Efod sei vielleicht »ein 
Tragriemen fiir das Gottesbild«, finde ich weniger wahrscheinlich, da mir 
daraus die Ubertragung des Wortes auf das Gottesbild selbst nicht beson- 
ders naheliegend erscheint. — Fir den Zusammenhang oben im Text ist 
die Frage nach dem urspriinglichen Sinn des Efod weniger von Belang; 
dafs Efod auch in alter Zeit mit dem Orakelgeben zusammenhangt und 
dafs auch »der starre Efod« = Gottesbild ein Orakelgottesbild gewesen ist, 
ist ohne jede Frage sicher. 

Zu S.14—16: Meine Auffassung, dafs der Seher-Priester mit den mehr 
technischen und nur in geringerem Grade ekstatisch bedingten Offenbarungs- 
mitteln der genuin israelitische, der enthusiastische, geistesbesessenen Nabi 
dagegen der kana‘andisch-syrische Typus des Offenbarungsvermittlers war, 
findet, so scheint es mir, eine analogische Bestatigung in der Beobachtung 
Grefsmanns in dem oben genannten Aufsatz »Teraphim«<, S. 133. Es heifst 
hier: »Wéahrend in Syrien die Trager (des durch » Winke« orakelgebenden 
Gottesbildes) meist ausdriicklich als inspiriert bezeichnet werden, héren wir 
in Agypten niemals davon. Die Inspiration, die die Orakel gewifs noch glaub- 
wiirdiger macht, ist an sich durchaus nicht notwendig, so wenig wie sie 
beim Losorakel erforderlich ist.« In Israel galten tatsachlich, sahen wir, der 
Seher, der Visionen und Traume hat, und der Priester, der das technische 
Orakel handhabt, vielfach als inspiriert; es ist aber fraglos, dafs die Aus- 
stattung mit dem Geiste fiir diese Personen »durchaus nicht notwendig 
ist.« Wenn man sie dennoch findet, so ist das eine Kombination von zwei 
urspriinglich ganz selbstandigen Offenbarungsformen, die den Gedanken an 
fremde Beeinflussung nahe legt. Nun sehen wir laut Grefsmann auch auf 
einem anderen Punkte, dafs die Geistesinspiration bei den Agyptern — und 
nach Hdlscher (siehe oben im Text) fiigen wir hinzu: bei den alten Arabern 
— keine, bei den »Syrern« dagegen eine grofse Rolle spielt; betreffend 
die »Winkorakel« folgert Grefsmann daraus sogar, >dafs das Tragen der 
Gétterbilder beim Weissagen in Syrien erst durch agyptischen Einfluf Sitte 


ward.« Das ist wohl auch nach Grefsmann so zu verstehen, dafs das 
Orakelgeben kraft Geistesinspiration die einheimische Sitte bei den »Syrern« 
ist. — Nun gehen wir gewifs nicht irre, wenn wir annehmen, dafs die Is- 


raeliten in vorkana‘andaischer Zeit in kultureller Hinsicht den Arabern und 
den Agyptern naher gestanden haben, als den »Syrern«. Andererseits ist 
eine starke Beeinflussung Kana‘ans durch »syrische« (amoritische und »he- 
thitische«) Rasse und Kultur in vorisraelitischer Zeit eine ungleugbare Tat- 
sache (vgl. z. B. Bohl, Kanaanaer und Hebrier). Wir kénnen aber weiter 


— 
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gehen. ks scheint mir, dafs Grefsmann irrt, wenn er in Verbindung mit 
dem obigen Satz erklart, dafs »prophetische Erregtheit jedenfalls mehr den 
Semiten als den Agyptern eigentiimlich« ist. Das Irrige liegt hier in dem 
Worte »Semiten«. Denn die »Syrer« in der von Grefsmann_ behandelten 
und auch fiir mein Thema in Frage kommenden Zeit waren alles andere als 
eine rein »semitische« Rasse, sowohl in leiblicher als in geistiger Hinsicht. 
— Tatsache ist, dafs Syrien und, wie wir jetzt auch wissen, Kana‘an in 
sehr friiher, geschichtlicher und vorgeschichtlicher Zeit sehr stark von 
nichtsemitischen (»hethitischen«, »arischen«, »indoeuropaischen«) Volks- und 
Geisteselementen durchsetzt worden sind. Und mit aller Bestimmtheit kén- 
nen wir sagen — das geht aus dem von Hdlscher gesammelten Material 
(siehe oben S. 14, N.1) hervor — dafs eben der Orgiasmus und die Be- 
tonung der Inspiration zu diesen nichtsemitischen Elementen gehdéren. In 
Kleinasien finden wir Orgiasmus und Inspiration sehr stark betont (siehe 
meinen oben S.14, N. 1 erwahnten Aufsatz). Grefsmann charakterisiert den 
oben erwahnten Unterschied zwischen Agypten und Syrien schief, wenn 
er ihn als einen Unterschied zwischen agyptischem und »semitischem » Wesen 
bezeichnet. Vielmehr zeigt uns das Orakelwesen in Babylonien und As- 
syrien, sowie in Arabien, dafs die »Semiten« in dieser Hinsicht zu Seiten 
der Agypter stehen. Der Unterschied ist vielmehr ein zwischen Agyptern 
und Semiten einerseits und »Ariern« (»Hethitern« im weiteren Sinne des 
Wortes, oder wie man es nun ausdriicken will) andererseits. — Diese 
Auffassung wird auch von einer anderen Analogie gestiitzt. Die orgia- 
stisch anmutende Mystik des persischen Sufismus, bei dem es auf eine 
der alttestamentlichen Geistesbesessenheit analoge Beseelung des Menschen 
durch Gott ankommt, ist anerkanntermafsen nichtsemitischen, iranischen Ur- 
sprungs. — Die alttestamentliche, soweit wir sehen kénnen im ganzen 
»semitischen« Orient singulare, Betonung des Geistes im Gegensatz zu den 
technischen Offenbarungsvermittlungen ist somit »arischen« Ursprungs — 
das Wort »arisch« hier einstweilen noch ganz unbestimmt zu nehmen, da 
wir die »hethitischen« und »indoeuropaischen« Schichten in dem syrisch- 
kana‘andischen Volkstum noch nicht genauer bestimmen kénnen. Das ware 
ein schénes Thema fiir »antisemitische« Schriftsteller. 

Zu S. 29, Z.4f. v.o,: Erst wahrend der Korrektur bin ich auf eine 
nicht unwesentliche Bestatigung meiner Hypothese tiber den Zusammenhang 
zwischen (Tempel)-Propheten und Lewiten, event. Sangern, aufmerksam 
geworden. In der LXX-Legende »Bel und der Drache« liegt in der Uber- 
schrift V. 1 eine Tradition tiber die Abstammung des Propheten Habakkuk vor. 
Er wird hier genannt AuBaxovse viog Inoov, ex tng pvdng eve. Das ist 
ausgerechnet jener Habakkuk, in dem ich, lediglich auf der Art der ihm 
zugeschriebenen Prophetien gestiitzt, ein Zeugnis der Richtigkeit meiner 
Anschauung gefunden habe! Die Notiz in LXX entstammt natiirlich irgend 
einem Midrasch tiber H. oder einer unter seinem Namen laufenden Apo- 
kalypse; das schliefst aber nicht aus, dafs auch eine solche Schrift eine 
richtige Tradition tber Vater und Standeszugehdrigheit des Propheten 
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enthalten haben kénne; in Wirklichkeit liegt schlechterdings kein Ses. 
vor, die Richtigkeit der Tradition zu bezweifeln. 

Zu S. 32, Z. 22 v.o.: Zum Opfern wahrend der Prozession nach so 
und so vielen Schritten ist zu vergleichen der Bericht des Hauptmann 
A. F.P. Harcourt ttber das zwélfjahrliche Fest Bhunda in Nirmand in Nord- 
indien: “On the great day of the fair the statue [des Gottes Parasurama] 
is taken to the Akarah [= ‘‘a small court-yard adjacent to the temple”’], 
and allowed to remain there one houre, while all worship. A procession 
then winds round the temple, and every ten or twelve paces a goat, then 
a sheep, and then a pig are killed.’ (Zitiert nach J. Ph. Vogel in Acta 
Orientalia I, S. 236). Vielleicht ist auch in II Sam.6 der Sinn: nach je 
sechs Schritten wurde geopfert. 


Zu S. 35, Z. 21 ff. v.o.: Meine Auffassung von dem Verhaltnis zwi- 
schen II Sam. 7 und Ps. 89, 2o—38 findet, glaube ich, eine Bestatigung in 
der Auffassung Grefsmanns (Schr. AT Ausw., Il 1°, S.138f.), daf wir in 
I] Sam. 7, 8—17 eine Bearbeitung eines 4lteren »Kénigsliedes, ahnlich denen, 
die uns in den Psalmen iiberliefert sind«, haben. Fast ausnahmslos be- 
trachteten die Alteren Kritiker Il Sam. 7 gewissermafsen als die Urstelle, aus 
der die poetischen Verheifgsungen an das Davidshaus, und besonders Ps. 89, 
hervorgegangen sein sollten; das wurde ihnen auch ein Beweis ftir den 
spaten Ursprung des Psalms. Hat aber Grefsmann recht — und das glaube 
ich entschieden — so ist damit bewiesen, dafs es alte Kénigsorakel von 
der Art des Ps. 89, 20 ff. gegeben hat, und dafs Il Sam. 7 im Verhaltnis zu 
diesen sekundar ist. Dann sind aber die nahen Beriihrungen zwischen 
Ps. 89, 20ff. und Il Sam.7 nicht so zu erklaren, dafs wir dort Entlehnungen 
aus dem Prosatexte haben, sondern Ps. 89, 20 ff. bietet uns ein Erzeugnis 
derjenigen Gattung, von der Il Sam. 7 abhangig ist und die es nachge- 
ahmt hat. Es fehlt somit jeder Grund dazu, den Psalm fiir abhangig von 
Il Sam. 7 zu halten. 


Zu S.41, Z.18 ff.: Nachtraglich bemerke ich aus einer Stelle in Steuer- 
nagels Einleitung (S. 726f.), dafs die Zugehdrigkeit des Ps. 50 zum Herbst- 
fest traditionell bezeugt ist; nach der Talmud wurde zum Musaf-Opfer 
am 3ten Tage des Laubhiittenfestes Ps. 50,16 ff. gesungen. Das Laubhiitten- 
fest ist aber der eigentliche Erbe des grofsen Herbst- und Neujahrsfestes, 
das zugleich als Thronbesteigungsfest aufgefafat wurde. Mag die Beziehung 
auf das Musaf-Opfer und die Zerlegung des Psalms sekundar sein; wie hatte 
man aber auf Ps. 50,16 ff. in Verbindung mit Laubhittenfest verfallen sol- 
len, wenn nicht irgendeine traditionelle Verbindung zwischen diesem Psalm 
und diesem Fest schon frither bestand? Auf Laubhittenfest im engeren 
Sinne deutet ja sonst nichts in diesen Versen. Der tatsachliche Zusammen- 
hang wird eben sein wie oben im Texte angedeutet, sei es, dafs der Psalm 
noch vorexilisch ist und zum noch ungeteilten Herbst- und Neujahrsfest ; 
gedichtet wurde, sei es, dafs er nachexilisch ist und fir das Laubhitttenfest- — 
bestimmt war, das noch vieles von den Vorstellungen des Kommens cae was. 
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Hier habe ich tibrigens noch eins hinzuzufigen. Von verschiedenen 
Seiten haben mich verehrte Fachgenossen teils brieflich, teils miindlich 
héren lassen, dafs ich in Ps.St. II die Beziehung der Thronbesteigungs- 
lieder zu einem bestimmten, zu gleich als Thronbesteigungsfest aufgefafsten 
Fest nicht sichergestellt habe; man komme bei der Deutung dieser Psalmen 
mit der Vorstellung der Thronbesteigung des Gottes vollkommen aus. 
Hierzu ist erstens zu sagen, dafs das besagte Fest nicht von mir postu- 
liert ist; es ist das wohlbekannte Herbstfest, um das es sich handelt; ich 
habe aber zu zeigen versucht, dafs mit diesem Feste sich auch die Vor- 
stellung von dem Kommen des Gottes zur Thronbesteigung verbunden hat; 
das Fest ist zugleich als Thronbesteigungsfest, und zwar mit einer Pro- 
zession mit der Lade gefeiert worden. Und zweitens: es ware doch ein 
mehr als merkwiirdiger Zufall, wenn diejenigen Psalmen, die von der tal- 
mudischen Tradition in Verbindung mit dem Laubhiittenfest und dem Neu- 
jahrsfest — und diese beiden Momente vereinigte das alte Herbstfest ohne 
jede Frage in sich — gesetzt sind, nur solche Psalmen sind, die von mir 
als Thronbesteigungspsalmen im weiteren Sinne bestimmt und als solche 
in Verbindung mit dem Herbstfest gesetzt-worden waren. Als ich Ps.St. II 
schrieb, war mir, wie aus S. 82 zu ersehen ist, nur die talmudische Tradition 
iiber Ps. 47 und 81 als Neujahrspsalmen gegenwartig. Spater bin ich auf 
die Stelle bei Steuernagel (die sich tbrigens auch in Buhls Psalmen- 
kommentar findet, von mir aber nicht beachtet worden war) aufmerksam 
geworden und bin dadurch zu Jacobs Untersuchungen 1 ZATW 1896 und 
1897 geleitet worden. Mit Laubhitten und Neujahr setzt die Talmud fol- 
gende Psalmen in Verbindung: 29; 47; 50; 65; 81; 82; 94; 118 (b. Sukka 
53a), dazu die Ma‘alot-Psalmen. Alle diese Psalmen, nur mit Ausnahme 
von 94, sind von mir als Thronbesteigungspsalmen in Verbindung mit dem 
Herbstfest gesetzt. Kann dieses Zusammentreffen lediglich auf Zufall be- 
ruhen? Das ware ein ganz merkwiirdiger Zufall! — Und was hatte das 
spatere Judentum dazu bewegen sollen, etwa Ps. 29 und 82 in Verbindung 
mit dem Laubhiittenfest zu setzen, wenn nicht irgend eine Tradition dar- 
tuber bestand, oder wenn nicht die Ideen, die diese Psalmen ausdriicken, 
die Idee von der Konigsherrschaft und dem kéniglichen Richten und der 
Thronbesteigung (29,10) des Gottes zum Ideeinhalte des Laubhiittenfestes 
gehorten, d.h. wenn nicht dieses Fest eben zugleich als das Konigsfest 
Jahwa’s aufgefafst worden ware? — Und nun will ich hinzufiigen, dafs ich 
eben auf Grund dieser Tradition tiberzeugt bin, dafs auch Ps. 94, der mitten 
unter ausgesprochenen Thronbesteigungspsalmen im engeren Sinne steht, 
auch zu den Psalmen des Thronbesteigungsfestes gehdért hat. Der Psalm 
ist in der Tat kein Individualpsalm, wie ich noch in Ps.St. I gemeint habe; 
die Damonen und Zauberer, tiber die er klagt, kommen hier nicht als 
Peiniger des Einzelnen, sondern als Plager des Volkes, als ein allgemeines 
Ubel in Betracht (siehe V. 5 f.); das Ich ist hier Vertreter der Gemeinde; 
das ist eine Stilform, die ihre kultisch-liturgische Erklarung hat: ein Ein- 
zelner tritt auf und betet als Vertreter der anderen, eine Rolle die im 
wirklichen Leben wohl teils der Kénig, teils der Ober-(Hohe-)priester aus- 
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geftihrt hat. Insofern haben die 4lteren kritischen Ausleger und jiingstens 
wieder Buhl in der zweiten Auflage seines Psalmenkommentars in Bezug 
auf diesen Psalm richtiger gesehen als ich. Als Gebet der Gemeinde am 
Jahresfest um Schutz gegen und um Ausrottung der Zauberer und Da- 
monen (siehe Ps.St. I. S. 65 ff.) ist Ps. 94 mit Ps.12; 14; 125 und 120 
zusammenzustellen, (siehe Ps.St. Il, S.171—175 und oben im Text S. 59 ff.). 
Auf den Zusammenhang des Ps. 94 mit dem Thronbesteigungsfeste deutet 
die Gottesbezeichnung in V.2 »Richter der Erde« hin (vgl. Ps.St. Il, S. 65 
—74, 165, 167f.); desgleichen die Zusammenstellung der apostrophierten 
Feinde mit den Unterwelts-, d.h. Chaosmachten V. 20; die Grundlage der 
K6nigsherrschaft Jahw&é’s war eben sein Sieg tiber jene Machte (vergl. 
Ps ote lit Sogsuet 

Zu S. 53, Z. 11 v.o.: Die Psalmen 94 und 120 sind hier bei der Korrek- 
tur nachgetragen. Uber Ps. 94 siehe oben, »Nachtrag« zu S.41. Von dem 
richtigen Verstandnis dieses Psalms aus fallt auch Licht iber das oben S. 59 f. 
und 63 behandelte Problem betreffs der Ps. 36; 14 (= 53) und 12. In 94 
sind die Feinde ohne jede Frage als Zauberer geschildert. Andererseits 
ist es, wie oben gesagt, fast sicher, dafs sie als Peiniger des ganzen Volkes 
gedacht und dargestellt sind, dafs somit das Subjekt des Psalms das Volk 
oder die Gemeinde ist. Hier ist es nun védllig sicher, dafs wir besagte 
Feinde im Volke selbst zu suchen haben, siehe V. 8 und vergl. Ps.St. I, 
S.6 und 65 ff. Damit fallt aber fiir Ps. 94 die Médglichkeit weg, die Zau- 
berer als »bildlichee, gehassige Bezeichnung der nationalen Feinde und 
den Psalm als kasuellen Klagepsalm zu deuten; es ist dazu bezeugt, dafs 
er zu den regelmafsig wiederholten Psalmen gehdrt und am Herbstfest 
gesungen wurde. Wir haben somit hier das Zeugnis der Tradition dafir, 
dafs Gemeindegebete gegen Zauberer und Damonen zu den Liturgien des 
Herbstfestes gehért haben. Das ist ftir das Verstandnis von Ps. 14 und 
36 {siehe S. 53, N. 2) von Bedeutung. Die Wendung »das Schicksal wen- 
den« Ps. 14 weist auf das Herbstfest. Und nichts verbietet hier, den Psalm 
analog Ps. 94 zu deuten, d.h. die Zauberer als buchstablich gemeint und 
den Psalm als ein Gebet um Befreiung von Zauberern im Allgemeinen 
aufzufassen. — In Ps. 36 arbeitet das Mittelstiick ganz und gar mit den 
Vorstellungen des Herbst- und Thronbesteigungsfestes; er ist somit am 
ehesten wie 94 und 14 aufzufassen. Dieselbe Deutung ist dann von vorn- 
herein auch bei Ps. 12 die wahrscheinlichste — wenn dieser Psalm als 
ein Gemeindepsalm aufzufassen ist; hier ist aber die Méglichkeit der indivi- 
duellen Deutung nicht nur zuzugeben, sondern doch wohl auch als wahr- 
scheinlich zu betrachten (dann sind natirlich die Zauberer erst recht 
buchstablich gemeint). 

Ps. 94 zeigt uns nun besonders deutlich, dafs die stilistische und 


kultisch-liturgische Klassifizierung der Psalmen nicht immer zusammenfallen. 


Wir haben oben im Text das Recht der Unterscheidung zwischen (kasuellen) 
Gemeinde-Klagepsalmen und (zur regelmafsigen Festfeier gehérigen) Ge- 
meindegebeten befiirwortet. Das ist eine liturgische, keine rein stilistische 


Unterscheidung. Im allgemeinen trifft aber diese Unterscheidung mit einer — 
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stilistischen Differenz zusammen. In den Gebeten ist eben die Bitte die 
Hauptsache; zu den kasuellen, durch eine besondere Notlage veranlafsten 
Kultfeiern gehéren Psalmen, in denen die sich auf jene bestimmte Notlage 
beziehenden Klagen die Hauptsache sind. Wie wir aber oben bei der Be- 
sprechung von Ps. 85 gesehen haben, sind auch die Gebete mitunter recht 
stark von den Klagen des Klagepsalms beeinflufst. Und in Ps. 94 haben 
wir nun einen Fall, wo ein regelmafsig wiederholtes Gemeindegebet ganz und 
gar die Form des kasuellen Klagepsalms tragt. Ahnlich Ps. 123. 

Dasselbe ist gewissermafsen in Ps.120 der Fall. Dieser Psalm ist 
durch die Uberschrift als zu den Ma'alot-Liedern, d.h. den Herbstfest- 
Liedern gehérend bezeichnet. Dafs er urspriinglich aber ein rein indivi- 
duelles Klagelied (iiber bése Zauberer) war, ist wahrscheinlich; er hat dann 
urspriinglich nichts mit einer Gemeindekultfeier zu tun. Die Uberschrift 
zeigt aber, dafz er als Gemeindefestgebet, und zwar wohl als ein Gebet um 
Hilfe gegen allerlei Feinde, vielleicht in erster Linie Zauberer, verwendet 
worden ist, s. Ps.St. I, S.165 und Ps.St. IJ im Stellenregister. Hier kann 
somit die Form des Klagepsalms im Gemeindegebet auf der Umdeutung 
eines urspriinglich individuellen Klageliedes beruhen. In Ps. 102 (s. S. 54, 
Note 2) ist das jedenfalls so. Oben im Text, S. 53, N.7 ist dasselbe fur 
Ps. 130 vermutet worden. Jetzt scheint mir eine andere Méglichkeit zur 
Deutung der individuellen Formen mehrerer der Ma‘alot-Lieder nahezu- 
liegen. Wie in Ps.St. Il, S. 328 mit Verweisung auf Zimmern Zum babylo- 
nischen Neujahrsfest II [Ber. tiber d. Verhandl. d. Sachs. Gesell. d. Wissen- 
schaft, phil.-hist. Klasse, 70. Bd., 5. Heft, 1918] gezeigt, hat es zum baby- 
lonischen Neujahrsfest gehért, dafs der Kénig in der Gestalt eines Biers 
gewisse Gebete und Psalmen vorsagt. Nun habe ich in Ps.St. II passim 
gezeigt, dafs auch in Israel der Kénig eine grofse Rolle bei dem Herbst- 
und Neujahrsfest spielte. Dann kann aber die Erklarung der Ichform in 
den Gebeten vieler Herbstfestpsalmen (besonders Ma‘alotpsalmen) sehr wohl 
die sein, dafs wir es hier mit Liedern zu tun haben, die dem Kénig in den 
Mund gelegt waren oder von ihm rezitiert werden sollten. Hier wirden 
dann besonders die Ps. 120; 121; 130; 131 in Betracht kommen (letzterer 
eigentlich ein Vertrauenspsalm, als indirekte Bitte aufzufassen; s. Ps.St. Il, 
S. 131 f.); dazu auch Ps. 84, s. Ps.St. II, S. 328, 332f. und vielleicht auch 
Ps. 118, wenn er vorexilisch ist (s. Ps.St. I], S. 120 ff., g2f., 192). Dann 
liegt bei der Aufnahme von 120 unter die Ma‘alotlieder keine Umdeutung 
vor. Dafs der Konig dabei als Vertreter des Volkes auftritt, versteht sich, 
trotz der individuellen Form der Gebete, von selbst. Das diirfte iberhaupt 
die am meisten befriedigende Erklarung der oscillierenden Form der 
Ma‘alotlieder sein. 

Zu S. 59 ff. (Ps. 14): siehe oben, Nachtrag zu S. 53. 

Zu S. 62f. (Ps. 12): siehe oben, Nachtrag zu S. 53. 

Zu S. 64f. (Klagepsalmen und Gebetpsalinen): siehe oben, Nachtrag 
zu S. 53. S. 64, Z. 25 ist Ps. 108 ausgefallen. 

Zu S. 70, Z. 8 ff. v.u.: Wie ich in meinem Buche Kongesalmerne i 
Det gamle testament, Kristiania 1916, S. 92, angedeutet habe, halte ich es 
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auch fiir méglich, Ps. 60,11 nicht als (klagende) Worte des Kénigs (Volks- 
vertreters), sondern als Schlufsworte des g®dttlichen Orakels aufzufassen. 
Der Sinn der Frage ist dann: ich, Jahwa, habe mir vorgesetzt, (in meinem 
Palladium) als Fihrer eines siegreichen Heeres in »die Burgstadt« (und) 
in Edom einzuziehen; wer von den Kénigen und Grofsen der Welt will 
mich nun dorthin fihren? Die Voraussetzung dabei ist, dafs das Gottes- 
palladium wenigstens in gewissen Failen mit in den Krieg genommen wurde; 
der Gott ist dann nattirlich ideell als der Fithrer des Heeres gedacht; 
der in seinem Palladium anwesende Gott braucht aber in praxi einen 
Vertreter, der als Beauftragter, gewissermafsen als Minister, Hofchef und 
Feldhauptmann des Gottes dessen Entschliisse*ins Werk setzt und sein Pal- 
ladium und somit den Gott selbst dorthin »bringt<, wo dieser hinzugehen 
wiinscht; der Gott ist ja der grofse Kénig der nicht zu Fufs geht, sondern 
seine Diener hat, die ihn tragen kénnen, und seinen »Reiseleiter<, der alle 
die praktischen Dinge besorgen kann und somit auch als derjenige bezeichnet 
werden kann, der den Gott nach diesem oder jenem Orte »bringt« oder 
»fiihrt« (j6b%/, n&ha); da der Gott in praxi immer in und mit seinem Bilde 
oder Palladium dort oder dorthin zog, so wurde er tatsachlich »gebracht«, 
auch wenn er ideell und nach dem Glauben seiner Verehrer selbst der 
wirkliche Fiihrer war. — Voraussetzung des Orakels ist ferner — die Rich- 
tigkeit dieser Deutung vorausgesetzt — dafs der Gott sich so stellt, als wisse 
er im Anfang nicht genau, wen er damit beauftragen solle, seinen Wunsch 
auszufiihren; er halt daher unter den in Frage. kommenden Menschen, d.h. 
natiirlich unter den Kénigen der Erde, Umschau, um den Richtigen zu ermit- 
teln; so halt-nach dem Kyroszylinder Marduk unter allen Kénigen der Erde 
Umschau, um den richtigen Mann zu finden, den er mit der Weltherrschaft 
nach dem »gottlosen« Nabuna‘id beauftragen kénne; unter allen Kénigen 
und Fiirsten der Welt fallt dann die Wahl auf Kyros, den Kénig von Ansan. 
In Ps. 60,11 hat diese priifende Umschau die Form einer Frage erhalten, 
in der Jahwa gleichsam die Sache mit sich selbst tiberlegt und gleichzeitig 
auch erfahren will, wer unter den in Frage Kommenden willig sein wird; 
zu dieser Form der géttlichen Rede ist zu vergleichen die ganz analoge 
Frage in Jes.6,8: »wen soll ich schicken, und wer will unser Bote sein<; 
vgl. dazu ferner die Frage in I Kg. 22,20. Natirlich ist es in Ps. 60,11 
dann die Voraussetzung des Dichters und in Wirklichkeit auch Jahwa’s, 
dafs der Konig Israels sich bereit erklaren und dafs die Wahl auf ihn 
fallen wird. Die Frage ist somit mehr rhetorisch als ernstlich gemeint, hat 
aber, wie in Jes 6,8, den Zweck, die fromme Bereitwilligkeit des israeli- 
tischen Kénigs klar hervortreten zu lassen. — Als Antwort auf die gétt- 
liche Frage folgt dann in Ps. 60 zunachst die gleichsam zaghafte und etwas 
vorwurfsvolle Frage: »aber du hast uns doch verstofsen und bist nicht bis 
jetzt mit unseren Heeren hinausgezogen<? Daran schliefst sich aber sofort 
das Gebet in V.13: Gib du uns Hilfe usw.; das Gebet enthalt dann etwas 
wie eine Bedingung: ja, wenn du uns helfen willst, dann sind wir willig, 
dich dorthin zu bringen. Und zum Schlufs folgt dann die volle Gewifsheit: 
in deiner Kraft werden wir es sicher vollbringen kénnen. — — Zu solchen 
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Orakeln, die den Entschlufs einer Gottheit ausdriicken, irgendwohin zu 
»gehen« oder »gefiihrt« zu werden, sind mehrere Analogien bekannt. Ich 
erwahne hier zwei. In einem Briefe des TuSratta von Mitanni an Amen- 
ophis II von Agypten, der von der Uberfiihrung der krankenheilenden 
Statue der Géttin [Star von Nineve nach Agypten zwecks Heilung des 
kranken Konigs handelt, heifst es: »So (sagt) Istar von Nineve, die Herrin 
der Lander allesamt: ’Nach Agypten, dem Lande, das ich liebe, will ich 
gehen; ich will es wiederholen’(?). Siehe, jetzt habe ich [d. h. TuSratta] 
(sie) ibersandt, und sie ist gegangen.« (Amarnatafeln Nr. 23 bei Knudtzon 
in VAB Il, S.179). Auch hier haben wir dieselbe Doppelheit, die in 
Ps. 60,11 vorauszusetzen ist: die Gdttin »geht« sua sponte, und der 
KG6nig »tibersendet« sie. — In seiner Annalinschrift (Rassamzylinder V1] 
107 ff.) bespricht ASurbanaplu die Riickftihrung der vor 1635 Jahren nach 
Elam verschleppten Statue der Géttin Nanai von Uruk; in dieser Verbin- 
dung teilt er, wie so oft, ein ihm gegebenes Orakel mit: »Asurbanaplu 
soll mich aus dem bésen Elam herausfthren und in E-anna [Haupttempel 
in Uruk] einziehen lassen« (Streck in VAB VIl2, S. 59). Streck denkt 
hier an » Worte, die dem Assurbanipal von der Gottin im Traume zugerufen 
wurdens (ib., N. 5). Tatsachlich spielen die Traumorakel bei ASurbanaplu 
eine grofse Rolle. Dafs es sich aber um einen wirklichen Traum Asur- 
banaplus handelt, ist doch wohl wenig wahrscheinlich; das Orakel ist wohl 
eher durch einen berufsmafsigen Orakelpriester (vielleicht einen »Traum- 
seher«) vermittelt worden. — Ob man aus Babylonien—Assyrien auch Orakel 
ahnlichen Inhaltes hat, die die Frageform aufweisen, weifs ich z. Z. nicht: 

Zu S. 102, Z. 2 v.o.: Aufser den hier genannten, von mir schon in 
Ps.St. I, S. 149 ff. auf Orakelspuren hin gepriiften Psalmen nennt Kiichler 
n seinem oben genannten Aufsatz Ps. 13; 30; 54 und 115. Kaum mit 
Recht. Ps. 13,6 ist keine Danksagung, sondern ein Vertrauensmotiv, driickt 
die Gewifsheit der Erhérung aus: ich werde gewifs einmal singen kénnen. 
Ps. 30 ist ganz und gar ein Dankpsalm eines Geheilten, der die friiheren 
Klagen nur zitiert. Ps 54,6—g ist nicht Danksagung, sondern Vertrauens- 
motiv und Geliibde; die Perfekta in V.g entsprechen einem Futurum exac- 
tum. Und mit 115 hat es tiberhaupt eine ganz andere Bewandnis, wie ich 
in einem spateren Heft, Psalmenstudien V, zeigen werde. — Ferner hat 
Kichler kaum Recht, wenn er im Gegensatz zu Gunkel Ps. 22, 23 ff.; 69, 
31 ff und 109, 30ff. als Danksagungen fiir ein schon erhaltenes heilver- 
sprechendes Orakel auffassen méchte. In 109, 30 liegt die Sache ganz wie in 
13,6. Und Ps. 22, 23 ff. und 69, 31 ff. fafst man am besten als Geliibde auf, 
das noch kiinftige Dinge erwahnt; wenn das Heil schon als erlebt dargestellt 
wiirde, so wiirde auch das Dankopfermahl, auf das Ps. 22,27 hindeutet, etwas 
Gegenwartiges sein; das Dankopfer wurde aber sicher nicht unmittelbar 
nach Siindopfer und Reinigungsriten dargebracht, sondern erst nach ein- 
getretener tatsachlicher Heilung des Kranken. 
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VORBEMERKUNG. 


In diesem Heft wird ein ganzes Biindel von mehr oder weniger siche- 
ren oder wahrscheinlichen oder gar ganz hypothetischen und unsicheren 
Deutungsvorschlagen vorgelegt. Wenn aber auch die meisten von ihnen 
sich als hinfallig erweisen sollten, so werden doch meine Ausfiihrungen dazu 
beigetragen haben, einige Streiflichter tiber einige israelitisch-jiidische Kult- 
gebrauche zu werfen, die der Erforschung des alten Testamentes vielleicht 
niitzlich sein kénnen, 

Die Aufzeichnung der einzelnen Stiicke hat zu sehr verschiedenen 
Zeiten stattgefunden. Das Manuskript wurde im November 1921 abge- 
schlossen. Der lange Zeitraum sowohl zwischen der Ausarbeitung der 
einzelnen Stiicke als zwischen Vollendung und Drucklegung mége einige 
Unebenheiten entschuldigen, die sich besonders im Vergleich mit den 
friheren Heften meiner Psalmenstudien ergeben, die zum Teil mach diesem 
Heft geschrieben sind. Auf einiges machen die Nachtrage aufmerksam, 


EINLEITUNG. 


Die bisherigen Versuche einer Deutung der technischen Ausdriicke in 
den Psalmeniiberschriften haben nicht zu vielen nennenswerten Ergebnissen 
gefiihrt. Der wichtigste Grund diirfte das Fehlen fester Richtungslinien in 
der Psalmendeutung sein. Eine solche feste Richtungslinie hatte Smends 
Theorie von dem »kollektiven Ich« sein konnen — wenn nicht S. und seine 
Anhanger versaumt hatten, die einzige Konsequenz der Theorie zu ziehen, 
die dieser ihr relatives Recht hatte geben k6énnen, das Verstandnis der 
kultischen Bestimmung und Benutzung der Psalmen. 

Durch Gunkels Bestimmung der Gattungen der Psalmen ist indessen 
ein Ausgangspunkt gewonnen. Die so gewonnene Einsicht mufs jedoch 
durch eine andere suppliert werden: nicht nur die Ahnen und Vorbilder 
unserer Psalmen im Psalter, sondern auch diese selbst sind wirkliche Kult- 
lieder, die lediglich aus dem Zusammenhange mit bestimmten kultischen 
Situationen und Handlungen zu verstehen sind. 

Dafs es wirklich so ist, ist mir immer klarer geworden. Das habe ich 
auch in allen den vorhergehenden Psalmenstudien zu zeigen versucht. 

Von dieser Voraussetzung aus sind die folgenden Erklarungsversuche 
gemacht worden. 

Auch eine zweite Voraussetzung ist hier zu erwahnen. — Es steht 
aufser Zweifel, dafs der Gebrauch, den die letzte Zeit des jiidischen Tempel- 
dienstes von den Psalmen als Kultliedern machte, und von dem sich in der 
Mischna und der synagogalen Tradition Spuren finden, in vielen Fallen 
nicht dem ursprtinglichen Sinne der betreffenden Psalmen entsprach.t 
Die Erklarungsversuche, die ich hier gemacht habe, gehen davon aus, dafs 
die Psalmeniberschriften sich im Allgemeinen auf den urspriinglichen 
Sinn und Gebrauch beziehen. Dafs sie es aber nicht in allen Fallen tun, 
habe ich zwar konstatieren miissen, vgl. zu Nr. 27; es will mir aber scheinen, 
dafs das eben Ausnahmen sind. Zwar glaube ich, dafs die grofse Masse 
der Uberschriften eben aus den spatesten Tagen des letzten Tempels stam- 
men und die damaligen Gebrauche abspiegeln. Es ware aber merkwirdig, 


1 Siehe Ps, St.I, S. 160 ff. 
Vid.-Selsk. Skrifter. II. H.-F. K]. 1922. No. 2. 1 


2 SIGMUND MOWINCKEL. H.-F. Kl. 


wenn diese ihrer Hauptmasse nach falsch sein sollten. Und ebenso ware 
es auch merkwirdig gewesen, wenn sich nicht unter ihnen auch diese und 
jene Notiz fande, die aus 4lterer Zeit stammte und aufbewahrt worden 
ware, auch wenn der betreffende Ritus in spatester Zeit nicht mehr getbt 
wurde. Die Schwierigkeiten jedoch, die es mitunter bereitet, alle eine 
gleichlautende Uberschrift tragende Psalmen unter die bei den meisten jewei- 
lig in Frage kommenden Liedern wahrscheinliche oder gar einleuchtende 
Erklarung der Uberschrift einzuordnen, kénnten eben darauf deuten, daf 
dieser oder jener Psalm einer ihm urspringlich fremden kultischen Ver- 
wendung gemadfs umgedeutet und dementsprechend mit anderen, mit der 
betreffenden Uberschrift ganz tibereinstimmenden Psalmen zusammengestellt 
worden sei. Die betreffende Uberschrift wiirde dann bei den meisten sie 
tragenden Liedern den urspriinglichen Sinn und Gebrauch derselben treffen, 
bei einigen jedoch nur insofern, als sie nach jenen umgedeutet und dement- 
sprechend verwendet worden waren. — 

Der Vollstandigkeit halber nehme ich im Folgenden auch die nicht 
vielen Termini auf, zu denen ich nichts Neues zu sagen weifs oder wo 
nichts Neues zu sagen ist. 

Auf die vermeintlichen oder wirklichen Verfasserangaben und die rab- 
binischen Angaben der Veranlassung~ dieses oder jenes Psalms gehe ich 


hier nicht ein. 


A. Allgemeine und spezielle Bezeichnungen der Psalmen 
und Kultlieder. 

I. AND und 

2. a) werden hier gemeinsam besprochen. Die gewéhnliche Auf- 
fassung dieser beiden Termini ist insofern ‘richtig als Sir etymologisch 
wohl das Lied als ein gesungenes, mizmodr dagegen als ein zu Instrumen- 
talmusik vorgetragenes bezeichnet; zrll (s. Ges.-Buhl) spielen, singen, 
preisen, im Assyr. spielen, singen, ist sicher identisch mit zmrI = abkneifen, 
pfliicken, abschneiden; Grundbedeutung somit zupfen o. dgl. (so allgem. 
nach Hupfeld). Es ist nun nicht gut méglich, irgendwelche inneren oder 
aufseren Merkmale ausfindig zu machen, durch welche die als mizmor bezeich- 
neten Psalmen von den mit 3 tberschriebenen unterschieden werden 
kénnten. Nun kommt indessen S¢r allein nur Ps. 46,1, und das gleichbe- 
deutende stra 18,1 vor; sonst steht es immer neben mizmor (Sir mizmor 48; 
66; 83; 88; 108; mizmor Sir 65; 67; 68; 75; 76; 87; 92). Die Erklarung 
kénnte dann sein, dafs unsere Handschriften zwei verschiedene Textformen- — 
mit je ihrer Terminologie kombinieren. Ist das richtig, so hat es keinen : 


“C= ele 
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praktischen Unterschied zwischen 877 und mizmdr gegeben; die Worte sind 
dann als Bezeichnungen religiédser Lieder synonym. Diese »textkritische« 
Erklarung kann sich auf den Umstand stiitzen, dafs die beiden Termini in 
65; 75 und 76 durch eine Verfasserangabe (/*ddwid und /GsGf) getrennt 
sind. ; 
Vielleicht ist es auch mdglich, diese Erklarung etwas besser auszubauen 
und weiter zu fihren. — §7r kommt nur im Hebr. vor; die Wurzel zmr ist im 
Assyr. die eigentliche Bezeichnung sowohl fiir Gesang als Musik. Ersteres 
Wort wird im AT sowohl von profanen als von kultischen Liedern gebraucht, 
letzteres im AT lediglich von kultischen (resp. religidsen) Liedern und 
Musik; erst bei Ben Sira kommt es einmal von Trinkliedmusik vor 49,1. 
Vielleicht darf man hieraus folgern, dafs zmr, das im Arab., Aram. und 
Aethiop. ein Fremdwort ist, auch im Hebr. (Kana‘anitischen) eine assyrische 
Fremdwurzel ist und von Haus aus im Hebr. nur die kultische Musik be- 
zeichnet habe, wahrend 877 das entsprechende einheimische, im Gebrauch 
etwas umfassendere Wort sei. Das wiirde dazu stimmen, dafs man wohl 
sicher annehmen darf, dafs die kana‘an.-hebraische Tempelmusik, wie nach- 
weislich der poetische Stil, auch der religidse, assyr.-babylonischen Ursprungs 
ist. Wenn dem so ist, so erklart sich die Nebeneinanderstellung der 
beider Worter leicht: Sr ist dann eine handschriftliche Variante zu mizmor, 
sei es dafs sie aus einer anderen Textrezension stamme, oder dafs sie eine 
Glosse sei. 

3. nidyan Ye 120—134 (121 nidynd Ty) bezeichnet, wenn nicht 
Psalmen einer besonderer Art, so doch Psalmen zu einem besonderen Ge- 
brauch. Sprachlich sei bemerkt, dafs der Ausdruck vll. Plural eines als Kom- 
positum betrachteten S2r mala, ein Aufsteigslied, ist, und dafs »Die Auf- 
steigslieder«, wie Cheyne erkannt hat, der urspriingliche Gesamttitel der 
ganzen Sammlung 120—134 ist, der spater als Uberschrift der einzelnen 
Psalmen gesetzt wurde. ; 

Mali bezeichnet in diesen Psalmen weder Treppenstufe (so die da- 
nische BibeliiberS.) noch eine (mehr oder weniger improvisierte und unzere- 
monielle) Wallfahrt (so die neue schwedische B,-U.) oder Festreise (so die 
norwegische B.-U.), sondern, wie ich in meinen Psalmenstudien II’ gezeigt 
habe, die feierliche Festprozession, die jedes Jahr bei der Thronbesteigung 
Jahwa’s am Neujahrsfest im Monat Tischri stattfand. 

Nun scheinen allerdings mehrere der Ma‘ala-psalmen nicht bei dem 


Aufzug, sondern im Tempel selbst gesungen worden zu sein. 


1 Videnskapsselskapets Skrifter, II, Hist.-Filos, Klasse, 1921, No, 6, Kristiania 
roastses.. 4 f, 107 ff, 
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So ist wohl Ps. 134 bei der Nachtfeier auf dem Tempelhofe gesungen 
worden; ebenso Ps. 124 und Ps. 129, die liturgische Wechsellieder, somit 
Tempellieder, sind; ebenso Ps. 128, ein pristerlicher Segensspruch; ferner 
Ps. 1r21, ein liturgischer Wechselgesang mit priesterlichem Segen. Dafs 
man noch nur ganz vereinzelt und zégernd den kultisch-liturgischen Cha- 
rakter dieser Lieder erkannt hat, das zeigt klar genug die Halbheit, mit 
der die vielversprechenden Ansatze zu einem wirklichen Verstandnis der 
Psalmen, die seinerzeit von Gunkel gemacht wurden, durchgefiihrt worden sind. 

Wenn diese Auffassung der genannten Ps. richtig ist, so hat myn 
hier einen etwas weiteren Sinn als Aufzug Schlechthin; es bezeichnet dann 
iiberhaupt die Festlichkeiten des Neujahrs- und Thronbesteigungsfestes, so- 
wohl die auf dem Wege hinauf zum als die im Tempel; die Bedeutungs- 
ibertragung wide sich daraus erklaren, dafs alle diese Festlichkeiten ihren 
Mittelpunkt in dem grofsen Aufzug mit der Lade hatten. 

Gegen diese Deutung kann man nicht einwenden, dafs einzelne tat- 
sichliche Aufzugspsalmen, wie etwa 24, diese Uberschrift nicht tragen. Denn 
die mehr oder weniger zufalligen Ursachen, die die Auswahl der Psalmen 
in dem kleinen Heft 120—134 bestimmt haben, kennen wir nicht; es gibt 
kein Gesetz, das derartigen Sammlungen Vollstandigkeit gebietet. 

4. BADR 16; 56—60; dazu Jes. 38,9, wo michtab Schreibfehler fir 
michtam che Betreffend die alten Ubersetzungen und friiheren Deutungs- 
versuche siehe Baethgen, Psalmen’, S. XXXVII. Der einzige erwdgens- 
werte Vorschlag ware LXX’s orydoyoagea; die babylonischen und agyp- 
tischen Ausgrabungen zeigen, dafs nichts die Annahme verbietet, dafg gewisse 
Gebete — alle oben erwadhnten Psalmen sind Klagepsalmen oder Bittgebete 
— auf Stelen geschrieben und »vor den Géttern« aufgestellt wurden zu 
ewigem Andenken des Verfassers oder Stifters. S. etwa Grefsmann-Ungnad- 
Ranke, AOTB, S. 88 unten; vgl. Mowinckel, Statholderen Nehemia, Kri- 
stiania 1916, s. 149—151. Aber die etymologische Begriindung dieser 
Deutung (michtim = michtab) ist zu schwach. 

Besser tibereinstimmend mit dem Inhalt der betreffenden Psalmen und 
etymologisch vdllig befriedigend ist folgende Ableitung: 

Das Wort hangt mit assyr. katdmu —bedecken zusammen (héchst- 
wahrscheinlich dieselbe Wurzel, die im Hebr. und Syr. die Bedeutung be- 
flecken, besudeln, besonders mit Blut beflecken, angenommen hat, vgl. 
Ges.-Buhl s. v.). Michtim bedeutet somit ein Lied dessen Zweck es ist, 
die Siinde, bezw. die Unreinheit, die Krankheit, die Schuld — alle diese 
Begriffe sind synonym — zu decken, d.h. stihnen. Vgl. hierzu kipper 


= siihnen, eigtl. bedecken. Indem der Bufspsalm Jahwa’s Zorn mildert,~ — 


bewirkt er, dafs die Siinde »bedeckt« und »gesihnt« wird, genau wie die 


ae 


1922. No. 2. PSALMENSTUDIEN. IV. 5 


anderen stihnenden Kultprastationen es tun. Das Wort kann somit mit »Stthne- 
psalm« o.dgl. tbersetzt werden. — Zu dieser Deutung stimmt auch der 
Inhalt der betreffenden Psalmen; sie sind alle Klagen und Gebete eines 
Einzelnen — bezw. des Volkes, Ps. 60 — in der Not. Dasselbe gilt auch von 
Jes. 38,9 — 20; hier wird zudem gesagt, dafs der Psalm gegen Krankheit ver- 
wendet wurde; Krankheit aber ist die Folge der Siinde und an sich Un- 
reinheit. — Allerdings sind die hier erwahnten Psalmen keine »Bufspsalmen« 
in unserem besonderen Sinne des Wortes, insofern als sie kein besonders 
ausgepragtes Siindenbewufstsein verraten. Dem alten Hebraer war es aber 
in der Regel etwas Selbstverstandliches, dafs Not oder Krankheit eine Folge 
der Siinde oder Unreinheit sei; unsere begriffliche Unterscheidung zwischen 
»Unschuldsklagepsalm« und »Bufsklagepsalm«! kennt er nicht; vgl. 69, wo 
die Unschuldsbezeugung Vv. 5;8 ganz unvermittelt neben dem Siinden- 
bekenntnis V.6 steht. »Sinde« d.h. gottverhafste Unreinheit, ist auch da 
vorhanden, wo der Kranke seine Unschuld bezeugt; denn wie hatte er sonst 
krank werden kénnen? Siinde ist etwas Objektives, das in Not und Krank- 
heit in die Erscheinung tritt. 

5. MDW 32) 423 445 45; 52-553 74; 78; 88; 89; 142. S. Baeth- 
gen, S. XXXVII f, Das Wort bezeichnet selbstverstandlich ein Gedicht 
irgend einer Art oder zu irgend einem Gebrauch. Ps. 47,8 zeigt, dafs es 
als Gesang zu Musik vorgetragen wird. Ebenso II Chron. 30, 22, wo das 
Ptep. maskilim von den Lewiten gebraucht wird, die vor Jahwa Lobge- 
singe sangen (und spielten), V. 21; somit ein Kultlied. 47,8 ein kultisches 
Lied lobpreisender Art. Als Uberschrift steht mashi/ indessen bei Psalmen 
von verschiedenartigstem Inhalt: lehrhafte Mahnrede (78); individuelle 
(42; 142) und Offentliche (44; 74; 89) Klagelieder, Dankpsalm (32), Kénigs- 
hymnen (45); mit Ausnahme von 45 und 32 haben indessen alle diese mehr 
oder weniger das Geprage des Klagepsalms oder des Gebets. 

Schon dieser Tatbestand verbietet die Bedeutung Lehrgedicht schlecht- 
hin; L. heifst im Hebr. m@Sd/. Nicht viel besser ist es mit Delitzsch’s 
Meditation bestellt; eine stiirmische Klage wie 44 oder 74 ist keine Meditation. 

Es besteht jedoch keine andere Méglichkeit als die, das Wort aus sé. 
Hiph. /iski/, acht geben, verstandig, klug, einsichtig sein abzuleiten. Ptcp. 
maskil bezeichnet gewohnlich den in religids-moralischer Hinsicht Einsichts- 
vollen, der die richtigen Vorschriften und »Wege« kennt und geht, den 
Frommen (s. Lex.). 

Diese »Einsicht« ist aber — das versteht sich bei dem Hebraer von 
selbst — keine theoretische Einsicht. Der Hebraer unterscheidet nicht 


1 So nach Gunkel. 
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zwischen wissen und kénnen. Wer die Einsicht hat, der hat zugleich auch 
das Vermoégen, die Seelenkraft, die zum Gelingen der Plane und der Hand- 
lungen fihrt. Diese Einheit von Einsicht und Kénnen, die beide auf die Seelen- 
macht, die auch als Segensbesitz zum Ausdruck kommt, ziiriickgehen, spiegelt 
eben das Wort /vs#i/ sehr deutlich ab!. — Diese » Weisheit« hat jeder normale 
»Gerechte«, nur »der Tor« hat sie nicht. Sie ist aber nicht in demselben 
Mafs bei allen zu finden; der eine hat eine gréfsere Macht, eine gréfsere 
Gerechtigkeit, eine gréfere Weisheit, eine gréfere Ehre — hdbdd, Seelen- 
inhalt — als der andere. Wie es Leute gibt, die im besonderen Sinne 
Besitzer der »Macht» sind, so gibt es auch Leute, die mehr séchdl als andere 
besitzen. Das ist dem Israeliten selbstverstandlich; denn im Grunde sind 
alle die soeben genannten Ausdriicke identisch. — Zu denen, die die »Ein- 
sicht« im besonderen Sinne haben, gehéren Leute wie Seher, Propheten, 
Priester, Tempeldichter und -Sanger. Das liegt eben in der Natur der 
Sache. Bei den letzteren Klassen ist es als selbstverstandlich anzunehmen, 
dafs auch der ihnen eigentiimliche Besitz von mehr oder weniger geheimen, 
den Laien jedenfalls besonders heiligen und mehr oder weniger unver- 
stindlichen Standes- und Berufstraditionen als Wirkungen ihres besonderen 
Séchal aufgefafst wurde. Denn auf diesem Besitz beruhte ja ihre Austibung ~ 
des Kultes; es handelte sich hier um ein bedeutungsvolles, machtwirkendes, 
Segen hervorbringendes, gelegentlich auch unheimliches, aus géttlicher 
Offenbarung stammendes Wissen. Denn diese Leute wufsten, was der 
Laie nicht verstand, wie das Gdttliche, wie die Gottheit zu behandeln sei, 
wie man mit ihr umgehen miisse; sie kannten die Handlungen, die geeignet 
waren, auf die Gottheit Eindruck zu machen. Und wie die Handlungen, 
so auch die dazu gehdrigen heiligen Worte, die Kultformeln und die Kult- 
lieder. Sie wufsten, wie die Lieder mit Wirkung vorzutragen waren, und sie 
konnten auch neue Lieder derselben Art aus ihrer Einsicht hervorbringen, 

Wir haben in Psalmenstudien III, S. 24 ff. darauf hingewiesen, dafs nach 
israelitischer Auffassung eine nahe Verbindung zwischen Psalmendichtung 
und Prophetie bestand; beide wurden als Aufserungen einer besonderen Macht- 
begabung betrachtet, die jedenfalls in spaterer Zeit als Geistesbesessenheit, als 
Inspiration aufgefafst wurde. Dafs sowohl Psalmdichter als Kultsanger im 
Allgemeinen sich bewufst waren, aus prophetischer Begabung und Einsicht 
zu dichten und zu singen, zeigen Stellen wie Ps. 49, 2—5 und | Chr. 25, 1.2.3. 
So kénnen wir denn auch an verschiedenen Stellen beobachten, dafs eben 
die Kultlieder einen hervortretenden Platz unter den heiligen, inspirierten 
Biichern der spateren Zeiten einnehmen (Gatas, Vedas, Psalter). 


i 


1 S, Johannes Pedersen, Israel I—II, Pio, 1920, s. 148 f, 
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Dem allen nach mufs maski/ das kultische, zu Musik vorgetragene Lied 
bezeichnen, insofern es ein Erzeugnis einer besonderen »Einsicht«, einer 
besonderen Machtbegabung und Inspiration ist, daher in sich etwas von 
dieser Macht und Kunde tragt und somit auch besonders geeignet ist, auf 
die Gottheit einzuwirken und der Kultgemeinde dadurch Segen und Gliick 
und Befreiung aus Not und Leiden zu verschaffen. Es wird somit verstand- 
lich, dafs das Wort sowohl den schmeichelnden, das Herz des Gottes er- 
freuenden Hymnus (47, 8) als auch — und besonders — das Klagelied mit 
seinen vielen traditionellen »Motiven« zur Verséhnung der Gottheit bezeich- 


nen kann. 


Warum nur gewisse Psalmen als maski/ bezeichnet werden, kénnen 
wir nicht sagen; es kann ein Zufall sein, mit der Entstehungsgeschichte der 
Sammlung zusammenhangend; mdglich ist aber auch, dafs das Wort im 
Laufe der Zeit eine spezielle Bedeutung erhalten habe, etwa ein Psalm, der 
zu einer gewissen Art Musik oder zu gewissen Opfern oder Zeiten vor- 


getragen wurde. 


6. aw 7 kann weder als Ableitung aus §g7 irren, noch aus den 
Nebenwurzeln Sgg und Swg befriedigend erklart werden. Héchstwahrschein- 
lich hat das Wort, wie schon friher behauptet (s. Ges.-Buhl), etwas mit 
assyr. Segui — Klagepsalm zu tun, Dies Wort ist aus dem Vb. Seg = hebr. Sg‘ 
rasen, toben, gebildet. Direkt aus dem hebr. Sg‘ kann jedoch eine Form 
Siggdjon nicht abgeleitet sein; sie deutet auf eine Wurzel tertiae jéd hin. 
Nun bedeutet indessen das assyre Verb Segv zugleich heulen, Klage 
erheben, klagen, und wird als Terminus der kultischen Klage in der Form 
des klagenden Bufspsalms gebraucht. Man mufs dann annehmen, daf3 dieser 
Terminus in alter Zeit nach Kana’an gekommen ist und so in die kana’- 
andisch-hebraische Kultsprache Eingang gefunden hat. Hier ist nun ein Vb. 
Segi natirlich als ein Vb. tertiae hé, d. h. tertiae jod aufgefafst worden, und 
daraus ein Nomen $iggdjon = Klagepsalm nach Analogie der hebr. Wortbil- 


dungsregeln gebildet worden. Ps. 7 ist eben ein Klagepsalm (eines Kranken). 


Wenn die Textform ‘a/ 3i3j6n0f Hab. 3,1 richtig und unsere Auffas- 
sung der Bedeutung des ‘a/ in den Psalmitberschriften (s. D) stichhaltig ist, 
so mufs die Pluralform hier von der kultischen Handlung, bei der solche 
Lieder gesungen wurden, gebraucht worden sein. Doch liest man vielleicht 
besser mit LXX ‘ai n°zinop, s. Nr. 9. 


qe mban 145—=Hymnus. Da das Wort anscheinend ganz generell 
ist, so ist es lediglich ein Zufall, dafs es nur das eine Mal als Uberschrift 
verwendet worden ist; héchstwahrscheinlich wurde jeder Hymnus (Aula 


genannt. 
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8. aban 90; 102; 142; Hab. 3 ist das generelle Wort fir ein Gebet, 
bes. ein Bittgebet; wahrscheinlich jedoch besonders fir das poetisch geformte 
Gebet, den »Klagensalm«. Es umfafst somit die oben genannten michtim, 
maskil, Siggajon. Doch zeigt die Unterschrift des zweiten Buches 72, 20, 
dafs “fill jedenfalls gelegentlich alle kultische und religisse Psalmen und 
rythmische Gebete umfassen konnte, sowohl klagende Bittgebete als lobprei- 


sende Dankgebete. 


B. Musikalische Angaben. 


Zunachst kommen hier die Angaben tiber die beim Vortrag der Psal- 
men benutzten Instrumente in Betracht. 

Das Instrument, auf dem man spielt, oder zu dem man singt, wird im 
Hebr. durch die Prapositionen 6° (150, 3.5) und ‘a/ (g2, 4) angegeben. 

Mit 6¢ kommt in den Psalmeniiberschriften nur 

9. MiDI333) 6; 545 55) 67; Hab. 3,19 LXX; Var. O373s"7 yada 
Verss.) 61; ian 3,1 LXX vor. Es hért immer mit dem flg. aeons zusam- 
men; das geht aus I Chr. 15,21 hervor; die Stelle zeigt, dafs die mit dem 
Vb. msh bezeichnete Handlung zu éinndrop Zithern vorgenommen wird, 
vielleicht auch zu m*b@lim Harfen, wenn namlich der Inf. /nassé*h V. 21 zu 
den beiden Versen 20 und 21 gehért und den Zweck der musikalischen 
Prastationen sdmtlicher der in Vv. 19 —21 genannten Sanger-Lewiten angibt. 
Man ibersetze somit: »zur Gnadigstimmung (s. Nr. 17) durch Saitenspiel«. 

Mégliche andere Instrumentangaben miissen unter den mit oy einge- 
fihrten Termini gesucht werden. 

Nun ist es indessen der Aufmerksamkeit wert, dafs kein einziges der 
sonst in A. T. erwahnten Musikinstrumente in den Uberschriften genannt 
wird. Es ware aber mehr als merkwiirdig, wenn die Tempelmusik ganz 
andere Instrumente als die profanen, oder Instrumente mit vdllig anderen 
Namen als die fiir den taglichen Gebrauch hatte; beide Annahmen sind wohl 
schon dadurch ausgeschlossen, dafs die sonst bekannten Instrumente wieder- 
holt im Text der Psalmen erwahnt werden. — Schon dieser Umstand gibt 
uns eine Andeutung davon, dafs es nicht Instrumente sind, die wir unter 
den mit ‘a/ bezeichneten Termini zu finden erwarten kénnen. 

Und es zeigt sich nun auch, dafs es in allen den Fallen, in denen 
man eine einigermafsen sichere oder plausible Deutung wagen darf, Kult- 
handlungen und keine Instrumente sind, die durch ‘a/ eingefiihrt werden. 

Dagegen finden sich — allerdings nicht in den Uberschriften — zwei 
andere Termini, die zu den »musikalischen Angaben« gerechnet werden 


mussen. 
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IO. yan kommt als liturgisch-musikalische Note 9,17 (vor 4°) und 
als Glied des Textes 92, 4 vor. Die Wurzel hgj bedeutet (dumpfe) Laute 
hervorbringen — vom Knurren des Lowen Jes. 31, 4, von der girrenden 
Taube Jes. 38, 14; 59, 11; vom Stéhnen des Menschen Jes. 16, 7; Jer. 48, 31 
(s. Baetgen, S. XXXV, wo auch frithere Deutungsversuche). Daneben 
kommt das Vb. auch in der Bedeutung nachdenken, tiber etw. sinnen vor 
— in Ubereinstimmung mit der antiken Psychologie, dafs Gedanke das ist, 
was im Herzen gemurmelt, geredet wird. In Ubereinstimmung hiermit wird 
»higgdjon meines Herzens« Ps. 19,15 geradezu in der Bedeutung »dieses 
Gedicht«, »dieser Psalm« gebraucht; d3j6n 1607, eigtl. was mein Herz gemur- 
melt und somit ausgedacht hat, steht parall. zré-p7; unter beiden Ausdriicken 
versteht der Dichter des Psalms 19 B eben den betreffenden Psalm selbst, 
von dem er im Schlufaverse betet, Jahwa mége ihn »als ein Opfer empfangen« 
— das ist eben der Sinn des Ausdruckes /ihjt raison imré-pi usw.; haja rason 
wird vom Opfer gebraucht, das eine »wohlwollende Stimmung« bei Jahwa 
wereersaemmaall, vol) jes: 56, 7; 60, 7: Lev. 1, 2; 22, 20 f.; 19,5, 
22,19. 29; 23,11; Ex. 26, 38. — Higgéajdn mu demnach eigentlich Mur- 
meln, Knurren bedeuten; in Verbindung mit Gesang und Musik: Brausen, 
Klang oder ahnliches; vgl. dmdn sowohl von dem dumpfen Larm einer 
Volksmenge, als auch von dem Brausen des Gesanges Am. 5,23. Von 
hier aus ist die Bedeutung Gedicht, Psalm verstandlich; die Wiedergabe 
der LXX Woy ist insofern méglich. — Die Bedeutung Brausen, Klang liegt 
92, 4 vor, parall. Zehnsaitenharfe und Harfe; higgdjon ist hier der Laut, der 
b*kinnor erklingt. Unsicher ist hier nur, ob die Laute durch die Ziter her- 
vorgebracht werden oder ob das Wort vielleicht das Brausen der von Ziter- 
musik begleiteten kultischer Rufe (wie Halleluja o. dgl.) bezeichnet. Im 
ersteren Falle wiirde man doch eher denken, dafs ein Ausdruck wie /a@3jon 
kinnor das Natiirlichere ware. 

Higgijon bezeichnet demnach entweder das Brausen (gewisser) Instru- 
mente oder gewisser kultischer Rufe (wie Halluleja u. dgl.), oder endlich 
auch das gemeinsame Brausen von Kultrufen und Musik. Letzteres ist 
das Wahrscheinlichere; die Kultrufe waren héchstwahrscheinlich von Instru- 
mentalmusik begleitet, und in solchen unterbrechenden Rufen bestand der 
Anteil der Laiengemeinde am Singen. 

In 9,17 ist somit das Wort — wie auch meistens angenommen — 
eine kultisch-musikalische Anweisung: auf diesem Punkt solle der Psalm 
von Musik irgend einer Art mit den dazu gehdrigen Kultrufen der Gemeinde 
unterbrochen werden, — 


Hiermit ist zweifelsohne ein Ausgangspunkt fiir die Deutung von 
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Ir. M?D gegeben. Wenn namlich higgijon die hier vermutete 
Bedeutung hat so ist es im h6dchsten Grade befremdend, dafB das Wort 
nur dies eine Mal als musikalisch-liturgischer Terminus vorkommt. Denn 
mit Sicherheit kénnen wir vermuten, dafs ein derartiges »Zwischenspiel«, 
mit oder ohne Kultrufe, nicht etwas Singulares bei dem Vortrag der Psalmen 
gewesen ist. Warum denn nur hier? Hier kénnen—so scheint es mir — 
nur zwei Antworten in Frage kommen: a) entweder ist higgdjon slh der 
vollstandige Ausdruck (der dann wohl am besten /d@3j0n s/h zu vokalisieren 
ware, vgl. dn deawakuatog der LXX), wovon das einfache sala die ge- 
wohnliche Verkiirzung ware, oder aber b) Aiggdjon ist eine Variante oder 
eine Glosse zu s/h. Im letzteren Falle sind die beiden Worter ihrer Be- 
deutung nach entweder identisch oder wenigstens »parallel« und in gewissen 
Fallen synonym. Von diesen Méglichkeiten scheint mir a) sehr wenig wahr- 
scheinlich; eine Verkirzung mit dem Resultat, dafs der Genitiv stehen 
geblieben, wahrend das Hauptwort weggefallen sei, ware héchst befremdend. 
Dagegen diirfte kein Einwand von Gewicht gegen die zweite Alternative 
erhoben werden kénnen. 

Hierzu stimmt dann auch die einzige diskutable Deutung des Wortes, 
die bisher hervorgekommen ist, namlich Wellhausen’s Zusammenstellung 
mit dem 68,5 vorkommenden Vb. s//. Wie W. gesehen hat, ist dies nur 
hier (und. vielleicht in V. 33, s. BHK, vgl. LXX) vorkommende Wort 
parallel 3%r und zdmar. 

Wenn si// ein einfaches Synonym zu str und smr ist, so bezeichnen 
alle diese Verba dem alttestamentlichen Sprachgebrauch zufolge nicht nur 
das Spielen, resp. Singen fiir sich allein, sondern immer die Einheit von 
Gesang und Musik; altisraelitische Musik und Gesang waren noch nicht zu 
selbstandigen Kunstarten, die ohne die andere bestehen konnten, heraus- 
gewachsen; sie lagen noch beide in einander als Elemente derselben 
»musischen« Kunst. Dasselbe wiirde dann auch dem Vb. s// gelten. — 
Gegen die Annahme, daf s// ein einfaches Synonym zu zgmr sei, spricht 
indessen der Umstand, dafs die Etymologie dann unbekannt ware, und dafs 
das Wort sonst nicht in den semitischen Sprachen vorkéame. Man hat 
daher sogar an ein Lehnwort aus dem griechischen weaddev gedacht, das 
ein rein indogermanisches Etymon zu haben scheint; dagegen spricht aber 
meiner Ansicht nach der Umstand, dafs Ps. 68 ein sehr alter Psalm ist; 
da nun an eine Ableitung des griechischen Waddery aus dem hebr. si 
nicht zu denken ist, so wird der hier angenommene Zusammenhang hin- 
fallig. — Ferner spricht gegen die absolute Synonymitat von s// und smr_ _ 
usw. der Umstand, dafs es in den semitischen Sprachen eine Wurzel sil 7 
gibt, aus der das Wort ohne Schwierigkeit abgeleitet werden kann. Die 
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Bedeutung der sonst bekannten Wurzel s// ist erheben u. dgl. Diese Bedeu- 
tung kann das Verb auch in Ps. 68 haben; wir brauchen nur ein g@/ oder 
ahnliches als Objekt zu erganzen, und damit ist der Parallelismus zwischen 
sll und Sir 68,5 erklart: Singen und Rufen (huldigender Kultrufe und 
-Worte) sind beide gleichwertige Weisen, die Gottheit zu ehren und ihr zu 
huldigen, vgl. 147, 2. 7; 81,2 f. u.v.a. St. — s// bedeutet somit hier: mit 
kultischen Rufen Jahwa huldigen. Dafs die Musik dazu gehért, ist selbst- 
verstandlich, geht auch aus der Zusammenstellung mit 2, ebenda hervor, 
s. oben zu Nr. to. 

Wenn nun sd/a mit diesem Vb. si/ zusammenhangt, so mufs es wie 
higgdjon eine kultisch-musikalische Anweisung sein: an der betreffenden 
Stelle wird der Vortrag von dem von kraftiger Musik begleiteten Kultrufe 
des Chorus oder der ganzen Gemeinde unterbrochen. Dafs dieses Unter- 


brechen als ein Unterstreichen, ein Hervorheben gewisser Punkte im Psalm 


- aufgefafst werden soll, versteht sich von selbst. Es mufs daher in einem 


gewissen Zusammenhang mit den in den Texten dem Worte unmittelbar 
vorhergehenden Stellen stehen, s. unten. — Als solche Kultrufe sind uns 
Worte wie dimen, hallelitja, landsah, qad08 hit u. dgl. bekannt. 

An etwas anderes als derartige »Zwischenrufe« mit »Zwischenspiel« 
kénnen auch nicht die LXX mit ihrem dsawadua gedacht haben, vgl. das 


von Baethgen nach Fleischer mitgeteilte ¢adwaduc — »ein Zuruf der 


Gemeinde als Zustimmung zu den von den Sangern vorgetragenen einzel- 


nen Strophen der Psalmen« (S. XX XIX). 

Eine bisher nicht erkannte Bestatigung erhalt diese Deutung durch die 
anderen alten Ubersetzungen. Aquila gibt deé wieder, Hieron. semper, 
Targum z, T. ra>y? = in Ewigkeit, z. T. NV'7N = fir immer; Theodotion 
9,17 Gel; Quinta éic tote aiwvac, Sexta dtamavtog (zu 20,7 &i¢ tédOg). 
Die vom Altertum selbst gegebene Erklarung dieses aeé usw. gibt Baeth- 
gen nach Jacob von Edessa »bei Bar Hebraus zu [Ps.] 10, 1«: »Zu einigen 
Exemplaren ist statt dvapadua j31 $35 [d. i aeé] geschrieben. Namlich 
allenthalben, wo die Sanger, die Gott mit Lobliedern priesen, ihre Worte 
abbrachen, mufste das zuhérende Volk nach ihnen dies »immer< anstimmen, 
sozusagen: immer sei Gott gelobt und geprisen durch diese Loblieder, 
ebenso wie bei uns in der Kirche nach den »jetzt und immerdar und in 


alle Ewigkeit« das Volk zur Bestatigung »Amen« sagt« (B., S. XXXVIII. 


Hierzu bemerkt Baethgen: »Diese Erklarung wiirde sachlich vdllig befriedi- 
gen; es ist aber nicht erklart und laft sich nicht erklaren, wie nop zu der 
Bedeutung def kommen sollte.« B. hat sowohl Recht als Unrecht; es ist 
jedoch ein Mifsverstandnis, wenn er aus Jacob von Edessa folgert, mbD 
miisse an sich gegebenen Falles »immer« bedeuten. Die Sache ist voll- 
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kommen klar, sobald man annimmt, dafs »fiir immer« oder »in Ewigkeit« 
eben der Kultruf ist, der neben dem Rauschen der Harfen usw. das » Zwischen- 
spiel« bildete, das mit sd/&@ angedeutet wird — wenn nicht urspriiglich und 
immer, so doch jedenfalls damals, als die alten Ubersetzungen und die 
massoretische Interpunktion gemacht wurden. Sd/@ an sich bedeutet nur 
»Erhebung« d.h. kultisches Rufen mit dazu gehériger Musik. 

Noch eine Bestatigung dieser Deutung haben wir, und zwar in dem 
massoretischen Text. Bekanntlich ist nop seiner Form nach analogielos 
und widerstreitet den Regeln der Wortbildung. Daraus ist zu folgern 
als das Niachstligende, dafs die Konsonanten mit den Vokalzeichen eines 
anderen Wortes versehen worden sind. Welches? Natiirlich M83 = Ge 
(Kamas statt Pathach wegen der offenen Schlufssilbe)! Der Leser wird ver- 
stehen, dafs es lediglich aus sachlichen Griinden ist, wenn ich hier darauf 


aufmerksam mache, dafz ich erst, nachdem ich zu diesem Resultat gekom- 


men war, die Untersuchung Jacobs (ZATW 16) gelesen habe, woraus ich © 


ersah, dafs er die Vokalisation in derselben Weise wie ich auffafst, und 
zugleich — was wichtiger ist — dafs die jiidische ae: noch wisse, 
daz m0, d.h. die Aussprache des Wortes — Ty al = Oy M33 ist, 

Nun kann man eine Probe auf das Exempel machen. Steht das Wort 
immer — oder meistens, s. sofort — nach Stellen, auf denen ein derartiges 
»Zwischenspiel« an seinem Platz (s. oben) oder jedenfalls erklarbar ware? 
Hier mufZ man indessen darauf aufmerksam sein, dafs unsere Texte eine 
unsichere Grundlage fiir derartige statistische Untersuchungen abgeben. Denn 
erstens darf als sicher gelten, dafs das Wort jetzt nicht tiberall da steht, 
wo das »Zwischenspiel« tatsachlich stattfand. Denn wenn das Wort sich 
im ganzen 4. Buch nicht und im 5. nur 4 Mal (in 140 und 143) findet, so 
ist es klar, daf8 der Grund nicht der ist, dafs diese Biicher keine Kult- 
psalmen oder Psalmen, bei denen solches Rufen stattfand, enthalten, sondern 
ganz einfach, weil einige der alteren Psalmensammlungen diese musikali- 
schen Noten hatten, andere dagegen nicht. Ferner kommt in Betracht, dafs 
LXX das Wort mehrfach an Stellen haben, wo es im TM fehlt, und umgekehrt. 
Ein Wort wie dies,das in keinem Zusammenhang mit Inhalt und Sinn der 
betreffenden Stellen steht, fallt natiirlich in einer Abschrift sehr leicht aus; 
besonders in denjenigen Psalmen, die das Wort nach jeder Strophe, nur nicht 
nach der letzten haben, liegt es nahe, an Abschreiberversehen zu denken. 
Endlich mufs man auch damit rechnen, dafs die Abschreiber das unver- 
standene und sachlich irrelevante Wort oft nach der unrichtigen Zeile 
setzten, etwa eine Zeile zu hoch oder zu tief in der Kolumne — was bei 
stichometrischer Schreibung sehr leicht ware. — So steht in 57 in TM nbo 
nach V. 4, in LXX nach V. 3; ebenso 61,5 in LXX nach V. 4. — Wir 
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diirfen daher nicht erwarten, dafs wir jetzt in allen Fallen einen Grund fir 
das Stehen des MOD angeben kénnen; es geniigt, wenn das statistische 
Resultat in der Hauptsache mit der gegebenen Deutung stimmt. 

Das ist nun tatsachlich auch der Fall. 

Sieht man die Sache von einem rein formellen Gesichtspunkt an, so gibt 
es nicht wenige Stellen, wo aSc mit der Strophenteilung zusammenfiallt ; 
SO 3, 3. 5. 9 (zweizeilige Strophen, sechsfiifsige Verse!); wahrscheinlich ist 
mop nach V. 7 ausgefallen; 46, 4. 7. 6(vierfufige Verse, achtzeilige Strophen); 
62, 5.9 (3 Absatze zu je 3 vierzeiligen Strophen von abwechselnd drei- und 
zweifiifsigen Versen?); sSD wahrscheinlich am Schluf ausgefallen; 76, 4. 10 
(dreizeilige Strophen von sechsfiifsigen Versen); s$p wohl nach V. 7 und 13 
ausgefallen. Hierzu gehért auch 24, wo mSD nach den zwei ersten der 
drei Hauptabschnitte des Psalms steht, V. 6 und 10, oder 32, 4 — vor der 
Wendung im Schicksal des Psalmisten. 

Aufger den hier genannten gibt es eine ganze Reihe von Stellen, an 
denen 45D mit der logischen Einteilung zusammenfallt. Vielleicht aber eben- 
sooft fallt die Setzung des Wortes nicht mit der logischen und der 
strophischen Einteilung zusammen. Am 6ftesten sind andere Riicksichten mafs- 
gebend gewesen. Diese machen sich natiirlich auch oft in den oben genann- 
ten Fallen mit geltend. Die Stellen kénnen in mehrere Gruppen gesondert 
werden. 

a) Erstens steht das Wort nach Stellen, wo der Sanger zum Lobpreis 
auffordert oder es als seine Absicht erklart, vor Jahwa zu spielen und zu 
singen, oder wo.er eine derartige Ehrenbezeugung verspricht oder voraus- 
setzt: 44,9; 66,4.15 (bei der Lobpreisung, die das Dankopfer bildet); 
68, 20. 33; 84,5; 68,4 LXX. — Dafs eine Unterstreichung der Aufforde- 
rung durch Musik und den einstimmigen Ruf der Gemeinde »ftir ewig« 
durchaus an ihrem Platze ware, wird man zugeben miissen. 

b) Nach triumphierenden oder glaubensgewissen Aussagen iiber das 
machtvolle, giitige und gnadige oder das rachende und strafende l[in- 
greifen Jahwa’s in die Welt zur Hilfe seiner Frommen, oder nach Erwah- 
nung besonderer Manifestationen seiner herrlichen Eigenschaften, seiner 
Gerechtigkeit, Gite usw.; im Zuruf driickt die Gemeinde teils die Gewifs- 


1 Doppeldreier und Sechser; da die Periode, nicht die Reihe, in diesen 
Fallen die Einheit ist,,so ziehe ich es vor, von 6-fiifigen Versen zu 
sprechen; so sind sie auch zu drucken; so wird man auch des hafslichen 
Druckbildes ledig, das der 3-geteilte »Sechser« gibt, siehe etwa bei Staerk 


und Gunkel. 
2 Bei dem sogenannten »Fiinfer« ist die Casur rythmisch so scharf, dafs die 


Einheit der Periode tatsachlich aufgelést wird; die Reihe bildet die Ein- 
heit; der Fiinfer ware somit am besten als zwei Zeilen zu drucken. 
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heit aus, dafs diese gdttlichen Eigenschaften sich immer zum Heile der 
Frommen geltend machen werden, teils den Wunsch, dafs es so gesche- 
hen mége; sehr haufig enthalt schon die betreffende Stelle eine Hindeutung 
auf die ewige Bedeutung der erwahnten Wirksamkeit oder Manifestation: 
3, 5.93 21,3; 24, 5.6.10; 32,5.7; 44,9; 46, 4.8.12; 47,5; 48,9; 49, 16; 
50, 6; 55. 20a': 57,7; 59,14; 60,6; 61,5; 62,9; 66,7; 67,5; 75,4; 76, 
4.10; 77, 16; 81, 8; 84, 5; 85, 3; 87, 3.6; 89, 5. 38; 50,15 LXX. In die- 
selbe Gruppe gehéren auch Stellen, die die Gewifsheit des ewigen Lohns 
der Frommen und des ewigen Untergangs der Bésen aussprechen: 9, 17; 32, 
3—4 (»Ich« .ist in diesen Versen Typus derjenigen, die ihre Siinde nicht 
bekennen wollen und daher als Gottlose gestraft werden); 49, 14. 16; 57, 73 
SA TT" Las On, LS las 

c) Nach eindringender Bitte um Hilfe oder Rache; im Zuruf nimmt 
die Gemeinde das Gebet des Sangers wieder auf und gibt ihm verstarkten 
Nachdruck: 9, 213 20,43 52,73 57,43 59,6; 67, 2; 84,9 (vielleicht urspr. 
nach V. 10); 140, 93143, 6; 80,8 LXX. Hierher gehdrt auch der bedingte 
Selbstfluch 7, 6. 

d) Nach Klagen tiber die Bosheit und die Nachstellungen der Feinde, 


besonders haufig tber »die bése Zunges, die mit »Lige« umgeht?: 3, 33 - 


52,53 54,53 55,8; 62,5; 77, 4.10; 82, 2; 83,9; 88,8; 89, 46. 49; 140, 4. 
6; 2,2 LXX. Hier kénnte man sich denken, dafs das »Zwischenspiel« die 
Bitte unterstreichen und Jahwa auf die Klage aufmerksam machen sollte, 
und dafs das »auf ewig« die Klage in der in den Klagepsalmen wohlbekannten 
iibertreibenden Weise verstaérken sollte: ewig plagen und bedriicken sie 
mich (uns). Dies ware jedenfalls eine starke Umdeutung des Kultrufes_ fiir 
»ewig«. Es liegt daher wohl naher, die Klagen als indirekte Gebete auf- 
zufassen; der Ubergang zwischen Bitte und Klage ist in den Pss. fliefsend; 
Zweck des Rufes ware dann, die in der Klage eingeschlossene Bitte zu 
verstarken. 

e) Ubrig bleiben ein par Stellen, wo der Zweck des mSD_ nicht 
recht erkennbar ist, und wo die Annahme am nachsten liegt, dafs das Wort 
an falsche Stelle geraten ist: 68, 8 (hier wiirde V. 9 besser passen, siehe b); 
88, 11 (hier wiirde V. 10 passen, siehe c). 


Es scheint mir somit, dafs die Probe ganz gut stimmt. 


1 Nach der massoretischen Lesung der Konsonanten (Gott erhért und ant- 
wortet ihnen, Er, der seit der Urzeit tront); beachtenswert ist aber Ehrlichs 
Vokalisation: »Ismael und Ja‘lam und die Séhne des Ostens«; dann pafst 
aber nattirlich das {9D nicht mehr. 

* Zur Erklarung dieser Ausdriicke s, Psalmenstudien I, Kap. I 7, II 6. (Viden- 
skapsselskapets Skrifter, II. Hist.-Filos, Klasse, 1921 No. 4, Kristiania 1921), 


_—— 
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C. Angaben iiber den Zweck des betreffenden Psalms. 


Eine Reihe Termini sind aus der Prap. / und einem flg. Infinitiv 
oder Verbalabstrakt gebildet. Nach gewdhnlichem Sprachgebrauch ent- 
halten sie eine Angabe itiber den Zweck der Handlung, bezw. des Psalms. 

12. mind too darf wohl nicht »zum Dankopfer« tibersetzt werden, 
da dies nach dem gewohnlichen Sprachgebrauch in den Psalmtiberschriften 
mit ‘a/ ausgedriickt worden ware (s. D), sondern »zur Danksagung, bezw. 
Lobpreisung.« Natiirlich liegt es hier am nachsten, an diejenige Danksagung, 
die mit dem Dankopfer verbunden war, zu denken. — Ubrigens zeigt dieser 
Psalm, wie zufallig die Psalmeniiberschriften sind: too ist kein besonders 
ausgepragter Dankpsalm, wahrend die ganz deutlichen Dankopferpsalmen, 
wie 66 und 116, diese Uberschrift nicht haben. 

13. nisyd 88 ist vielleicht eher masy> zu vokalisieren; es ist jedoch von 
geringerer Bedeutung, ob man das Wort als ein Verbalabstrakt oder als 
einen Inf. auffafst. Jedenfalls kommt es von ‘ddl, das in Niph. die Bedeu- 
tung sich demittigen hat. Das Subst. “‘niiA kommt 22, 25 vor; gewohnlich 
tibersetzt man hier Not, Leiden o. dgl.; das ware aber eine tiberflissige 
Tautologie (das Leiden des Leidenden); sicher hat es hier dieselbe Bedeu- 
tung wie sonst ¢a“nif = (Selbst)demiitigung, Bufstibung. — Diese Bedeutung 
pafst auch in der Uberschrift des ausgepragten Klagepsalms 88. Wenn der 
leidende Israelit seine Sache vor Jahwa bringen sollte, dann galt es eben 


- nicht, mannlich aufgerichtet vor ihn zu treten — das ware nach israeliti- 


scher Ansicht gé’iif, Hochmut, Frevel — sondern es galt, sich so klein, 
elend, mitleiderweckend wie méglich zu machen, sich in den Staub zu 
legen und zu demitigen,einerlei ob man sich einer Siinde bewufst war oder 
nicht; wahrhaft mannliche Téne im Klagelied hat uns eigentlich nur Jeremia 
gelegentlich gegeben. — /d“niif tbersetzt man daher am besten wohl: 
»zur Selbstdemiitigung«. Damit wird wohl auch auf die Bufsiibungen und 
Siihneriten, mit denen zusammen der Klagepsalm vorgetragen wurde, hin- 
gedeutet — denn dafs auch dieser Klagepsalm zum kultischen Gebrauch 
gedichtet ist, halte ich fir sicher, bis dafs der Gegenbeweis erbracht wird. 

14. Sparen 38; 7o hat Jacob (ZATW 17, S. 52; 63 ff.) jedenfalls in 
der richtigen Richtung gedeutet. Er fafst es als »um (die Siinde) in 
Erinnerung zu bringen«, d.h. bekennen. Dafs /*hazkir den Zweck einer 
gewissen Art lewitischen Gesanges bezeichnet, zeigt I Chr. 16,4, wo es 
neben /hdd0p und /hallél steht. Da nun aber 70 kein Stindenbekenntnis- 
psalm ist, so ist es wohl kaum die Siinde des Betenden, die als Objekt 
erganzt werden soll, sondern tiberhaupt die ganze Sache und Angelegen- 
heit, wegen deren er betend vor Jahwa gekommen ist, d. h, die Not oder 
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Krankheit, von der er jetzt gereinigt werden soll. Diese Not kann unter 
Umstanden die eigene »Siinde« des Betreffenden sein; sie kann aber auch 
die »Stinde« seiner Feinde sein, die durch Zauber und geheime Kinste ihn 
unrein und krank gemacht haben’. Hierzu ist zu vergleichen Num. 5,15,s. unten. 

Dafs diese Deutung in Wirklichkeit mit derjenigen Targums u.a zusam- 
mentrifft, hat aber Jacob nicht gesehen. Targum bringt das Wort mit 
dem azkard-Opfer Lev. 2,2 usw. zusammen (s. Baethgen S. XXXVI). 
Wie Num. 5,15 zeigt, war es der Zweck des Azkara-opfers — ob urspriing- 
lich oder in der Deutung einer spateren Zeit, ist hier einerlei — durch 
den hinaufsteigenden Rauch Jahwa an diejenige Sache zu »erinnern«, die 
mit der Opferhandlung ihm vorgelegt wurde. 

Diese Zusammenstellung mit dem Azkara-opfer bestatigt die oben 
gegebene Erganzung der Ellipse. In Num. 5,15 soll die Azkara Jahwa 
an die ‘dwon erinnern, die gegen den Opfernden von seiner untreuen Frau 
getan ist. In Lev. 5,12 dagegen soll die Azkara an die eigenen Siinden 
erinnern. — Haufig wird man wohl nicht so genau unterschieden haben; 
eigene Siinde und Schuld der Feinde hatten eben beide das Ungliick ver- 
ursacht; die eigene Siinde hatte Jahwa’s Schutz entfernt und somit die 
Angriffe der Feinde erméglicht; so eben in 38, vgl. V. 13. 

Wir werden somit »zu Erinnerung<« o. dgl. tibersetzen kénnen. 

I5. nner? Oy ccs Y 62; 77. Gewohnlich als Eigenname eines der 
vermeintlichen Ahnen der Tempelsanger aufgefafst; man weist auf I Chr. 
25, 1 ff; Il Chr. 5,12; 29,14; 35,15 hin; an diesen Stellen werden die 
drei Vorsteher der Sanger zu Davids Zeit Asaf, Heman und Jedu(ijtun, 
statt sonst A., H. und Etan genannt. In den Psalmiberschriften kann aber 


das Wort wohl kaum als Eigenname gemeint sein, 1. weil es immer mit 


einem zweiten Eigenname zusammen steht (David 39 u. 62; Asaf 77), und 
selbst die Rabbinen werden wohl nicht gemeint haben, die betreffenden 
Psalmen seien je von zwei Verfassern gedichtet; 2. weil die Eigennamen 
sonst mit /, nicht mit ‘a/ eingefihrt werden. 

Ich stelle hier eine andere Deutung, die mir als méglich erscheint, zur 
Diskussion. /*difiin konnte als ein Verbalabstrakt, von /4dd11 Hiph. lobpreisen, 
danken abgeleitet, aufgefafst werden. In Hithp. bedeutet das Verb auch 
bekennen, beichten, Jahwa seine Sache voerlegen: /*diifiin wirde somit 
etwas wie »Bekenntnis« o,dgl. bedeuten. Ein Psalm »zum Bekenntnis«, 
bedeutet einen Psalm von einem bekennenden und bittenden Inhalt, bei 
irgendeiner kultischen Gelegenheit vorgetragen. Hierzu stimmt es, dafs 
alle die drei genannten Psalmen Klagepsalmen sind, die ein Bekenntnis 


1 S, Psalmenstudien I, besonders S, 78—8o. 
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einschliefsen; in 39 sind es die Siinden, die gebeichtet werden, Hauptsache in 
allen dreien ist das Bekennen der menschlichen Geringheit und Schwiache 
und der Abhangigkeit von Gott — auch das nach israelitischen Begriffen ein 
Bekenntnis, das Jahwa zum Lob und Ehre /*fdda gerat. 

Dies Resultat ist, wenn richtig, von Interesse in Bezug auf das Alter 
der Psalmeniiberschriften. Es sind dann nicht, wie 6fters angenommen, 
die Uberschriften, die von der Chronik abhangig sind, sondern der Chronist 
(oder seine spateren Abschreiber und Interpolatoren) werden die Psalmeniiber- 
schriften mifsverstanden haben und daraus einen Sangerlewiten Jedutun 
neben Asaf, Heman und Etan konstruiert und meistens mit diesem letzteren 
identifiziert haben. 

16. 31355 60 hat sicher nichts mit dem religidsen Kriegsunterricht zu 
tun, der der israelitischen Jugend zu teil geworden sein soll — einer irr- 
tiimlichen Deutung von II Sam. 1,18 zu folge (Delitzsch, Comm. iiber d. 
Psalter, 1859, I, S. 450). Und kaum etwas mit dem /ammeéd, das in der 
rabbinischen Literatur von dem Vonsichlernen der Berufsgeheimnisse der 
Lewiten gebraucht wird. — Der einzig brauchbare Ausgangspunkt einer 
Deutung scheint mir der Ausdruck limmitdé Jahwé als Bezeichnung der 
Propheten (Jes. 54,13, vgl. 50,4) zu sein. Daraus kénnte man folgern, 
dafs das Vb. immed als Terminus der Offenbarung Jahwas an einen Pro- 
pheten gebraucht worden sei. Das Hauptstiick des Psalms 60 ist ein kulti- 
sches Orakel Vv. 8—11, in dem Jahwa (durch einen prophetisch inspirierten 
Kultdiener) eine zustimmende Antwort auf die Bitte des Volkes um Hilfe 
und Sieg in dem bevorstehenden Kriege gegen Edom gibt. Ist diese Kom- 
bination richtig, so ist mit dieser Uberschrift gesagt, dafs der Psalm dazu 
bestimmt ist, die in die Liturgie eingelegte géttliche »Unterweisung« (vgl. 
tora = priesterliche Unterweisung im Auftrag Jahwa’s) tber den Ausfall 
des Feldzuges zu sein, der durch den im Psalm vorausgesetzten Bettag seine 
Vorbereitung und Weihe erhalten soll}. 

WE msn Meine Deutung dieses Ausdruckes habe ich in »bibel- 
forskaren«, Uppsala 1918, Ss. 218 ff. gegeben. 

a) Den Ausgangspunkt nimmt man am besten von | Chr. 15, 20—22, 
die von den Lewiten und den anderen Kultdienern reden, die von David 
bestellt wurden; unter ihnen waren »die Sanger Heman, Asaf und Etan mit Bron- 
zezymbeln Y pawiN?, und Zakarja, Aziel usw. mit Harfen niyo und 
Mattitja und Elifelehu usw. mit Zithern mrp ety msi. « Es dirfle 
hier klar sein, dafs die beiden Infinitive pecachiedene Arten bezw. Akten 
der kultischen Musik, je nach ihrem verschieden Zweck bezeichnen. Héchst- 


Severe renot. Il; 'S. 65. 
Vid.-Selsk. Skrifter. Il. H.-F. KI. 1922. No. 2. 
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wahrscheinlich gibt hier /¢vassé*h den Zweck sowohl der Harfen als der 
Zithern an; obwohl es drei Arten von Instrumenten gibt, so gibt es dem 
Zwecke nach nur zwei Arten von Tempelmusik, diejenige, die /haSmi 
und diejenige, die /*nassé*h dient. Diejenige Musik, die mit den larmenden 
Bronzezymbeln gemacht wird, hat einen anderen Zweck als diejenige auf 
Harfen und Zithern. Von der ersteren heifst es, sie sei »zum Héren-machen« 
da; da sie als die erstere Art genannt wird und mit den larmendsten In- 
strumenten gemacht wird, so kann mit diesem Ausdruck kaum etwas anderes 
gemeint sein, als »um Jahwa héren zu machen«, seine Aufmerksamkeit zu 
erwecken!. Wir wiirden etwa sagen: zur Intimation. Das Schlagen der 
Zymbeln bildet sozusagen die Einleitung zu den Kulthandlungen mit ihren 
Lobpreisungen, Gebeten und Stihnungen. Wenn es nun von dem Harfen- 
und Zitherspiel (mit dem begleitenden Gesang,s. Nr. 11) heifst, dafB es 
l’nasse*h geschehe, so darf man mit ziemlich grofser Sicherheit behaupten, 
dafs dieser Ausdruck den eigentlichen Hauptzweck der ganzen Kulthand- 
lung und der zu ihr gehérigen Musik und Gesang bezeichnet. 

Dafs nun Musik und Gesang zu der Handlung, deren Zweck mit 
nasse*h angegeben wird, gehért, wird auch in II Chr. 34, 12 bezeugt. Ein 
Abschreiber hat hier das m*xass*him V.13, das Aufseher irgend einer Art 
bezeichnet, mifsverstanden und als kultverrichtende Lewiten gedeutet (s. unten) 
und daher /*nasse*h hinzugefiigt; der Glossator bezeugt, dafs um zu dem 
mit dem finalen Inf. /vassé*h bezeichneten Resultat zu kommen, man fé- 
Str kundig sein mufgs, und zugleich, dafs die betreffende Handlung von 
Lewiten verrichtet werden soll, somit eine kultische ist. Das Wort gibt 
somit einen kultischen Zweck (/ m. Inf.) an, der durch Gesang und Musik 
erreicht werden soll. 

b) Hieraus folgt schon so viel, dafs das Vb. nicht »eine Musikkapelle 
dirigieren« bedeutet. Wir wollen die Stellen uns vornehmen und zeigen, 
dafs diese Bedeutung tiberhaupt nicht vorkommt. Das Ptzp. Piel. m*nasshim 
(immer in Plur.) wird, so scheint es wenigstens, als Bezeichnung solcher, 2 
die eine Arbeit leiten, ihr vorstehen oder iiber sie Aufsicht haben, gebraucht, 
also etwa = Arbeitsvorsteher, bezw.-Aufseher o. dgl. (vgl. Ges. Buhl). 
So ziemlich sicher II Chr. 2,1.17. Hier ist von den Vorarbeiten zum 
Tempelbau die Rede; Salomo bestellt 7oooo Lasttrager und 80000 Stein- — 
metzen und 3600 m*nass*him “déhédm; und in V. 17 heifst es von diesen — 


1 Man wende: nicht ein, dafs dieser Gedanke fir die israelitische Religion 
zu niedrig sei, vgl. I Kg, 18, 26 f.; denn derartige Kulttermini sind re 
und stammen aus einer Denkweise, die ganz anderer Art ist, als der Gottes- a 
begriff der Propheten, Die Termini kénnen vorisraelitisch sein, tradition 


und den spateren kaum mehr verstandlich, 
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letzteren, dafs sie ha‘bid dp ha‘am da waren, was wohl bedeuten mufs: 
»um das Volk in Arbeit zu setzen«, bezw. »bei der Arbeit zu halten«, — 
Die Bedeutung »leiten« scheint auch II Chr. 34, 13 vorzuliegen; das Ptzp. Piel 
Plur. steht hier in Verbindung mit sadéd/tm Lasttrager. Zwar fehlt das 
Wort bei den LXX, und der ganze Vers ist in Unordnung geraten und 
stark glossiert. V.12b »alle die sich auf Gesang- und Musikinstrumenten 
verstanden« ist aber sicher eine Glosse, da der Zusammenhang_ nicht 
von dem regelmafsigen Kultdienst, sondern von Restaurierungsarbeiten 
im Tempel redet (so auch Kittel HKAT); da nun in V. 13 die Namen der 
genannten m’*nassthim fehlen, und da »und Zacharja und MeSullam aus 
dem Geschlecht der Kahatiden« V. r2 den Eindruck macht, als Subjekt eines 
neuen Satzes gemeint zu sein, so liegt es am nachsten, das } sowohl vor 
‘al als vor m*nass*him V. 13 zu streichen und in dem genannten Ptzp. das 
Pradikat zu »Zacharja und Megullam« V. 12 zu sehen — also: »iiber ihnen (d. h. 
ha‘“nasim) waren als Aufseher (mufgddim) die Lewiten Jahat und Obadja 
aus dem Geschlecht Merari gesetzt, und die Lewiten Zacharja und Mesul- 
lam waren m*nassthim tber die Lasttrager« usw. Es ist damit klar, dafs 
mit der Glosse V.12b zugleich das /¢nassé*h V. 12a gestrichen werden mufs 
(tiber den Sinn dieser Glosse s. oben). Ménass*him V. 13 ist somit parallel 
mufqadim und bedeutet wohl auch hier eine Art Aufseher!. — An den hier 
behandelten drei Stellen steht der Ausdruck nassé*h ‘al oder / mit einem 
persénlichen Objekt. 

Aus dieser Bedeutung: »Aufsicht oder Befehl tiber gewisse Personen, 
besonders uber Arbeiter zu haben«, scheint eine umfassendere: »tiber eine 
Arbeit gesetzt« d.h, eine Arbeit verrichten oder ausfthren, sich entwickelt 
zu haben — einerlei, ob der betreffende Arbeitsverrichter andere Arbeiter 
unter sich hat oder nicht. Als Objekt hat das Vb. in diesen Fallen ein 
Wort, das Arbeit, Werk o. dgl. bedeutet. So steht es I Chr. 23, 4 und 
Ezra 3,8.9. — In I Chr. 23, 4 ist es klar, dafs das Wort nicht das Auf- 
sehen tiber andere Arbeiter bezeichnen kann; denn von den 38000 Lewi- 
ten, die David zum Tempeldienst bestellte, konnen umméglich die 24000 
Vorsteher, 6000 Schreiber und Buchhalter, 4ooo Tiirwachter und 4000 
Sanger gewesen sein, denn die Summe dieser 4 Posten ist eben 38000 — wo 
bleiben dann die gemeinen Arbeiter, die von den 24000 geleiten werden 
sollten? Auch Ezra 3,8.9 kann das Wort kaum »leiten<, »(anderen) vorstehen« 
bedeuten; denn V. ro zeigt, dafs die Rolle der Lewiten bei der Bauarbeit 


1 Das Fehlen des Wortes V. 13 bei LXX kann auf einem textkritischen 
Versuch, in den verwirrten Text Ordnung zu bringen, beruhen. Vielleicht 
liegt aber das Wort implicite in él, das bei LXX mit éstvoxometv V. 12 
verbunden ist. 
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hier das hallel ab Sem Jahwa b¢h6d4 war. Zwar steht jetzt in Ezra 3,9 vor 
dem Objekt hamm*lach& ein ‘Ose (mehrere Handschrr. ‘08é), und nach den 
oben besprochenen Stellen mifste dann von Aufsehen tiber die Arbeiter 
die Rede sein. In Wirklichkeit aber redet der ganze Zusammenhang nicht 
von der Bauarbeit, sondern von Kultarbeit, bei der die Lewiten nicht Vor- 
steher, sondern Gemeine waren; V. 9 ist in Wirklichkeit eine Doublette zu 
V. 8, und hier steht dieses ‘0x@ nicht. Mélichdp béb Jahwd bedeutet tiber- 
all, wo nicht Zusatze oder Zusammenhang ihm einen anderen — und meist 
auf Mifsverstandnis beruhenden — Sinn gibt, Kultdienst im Tempel. So auch 
Ezra 3,8.9; das erste Werk, das die Exulanten nach der Heimkehr, schon 
vor der Grundsteinlegung des neuen Altars und Tempels, besorgen, ist das 
Bestellen von Lewiten und Kultdienern (vgl. Ezra 8, 15 ff.); ganz natiirlich, 
denn das Legen des heiligen Grundsteines ist ein religidser Akt, zu dem 
man Kultdiener bedarf; die Lewiten, die bei dieser Gelegenheit bestellt 
werden, sind eben diese gemeine Kultdiener, nicht Arbeitsleiter. Wir haben 
somit Grund zu der Annahme, dafs ‘0s@ V. 9 eine Glosse zu /*nasséth ist, 
vielleicht in korrumpierter Form: vielleicht schrieb der Glossator /a“4sop. 
— An diesen letzten Stellen bedeutet somit massé*h »eine Arbeit verrichten« 
o. dgl. 

Aufser den hier genannten Stellen, samtliche Piel Inf. mit / oder Piel 
Ptzp. Plur., kommt nur ein Niph. Ptzp. Fem. Jer. 8,5 in der Bedeutung 
»dauernd« vor. 

Ob die Bedeutungen »eine Arbeit leiten« und »eine Arbeit verrichten« 
aus der Wurzel nsh = »strahlen«, »leuchten«, sich direkt ableiten lassen 
oder nicht, ist hier ziemlich belanglos; jene Bedeutungen wiirden sich aber 
unschwer aus einer Bedeutung: »Hiauptting, Fuhrer sein« erklaren, und diese 
wieder aus der Grundbedeutung »strahlens. Denn der Glanz ist eben ein 
Abzeichen der Macht, der Seelenkraft, die besonders dem Hauptling inne- 
wohnt; daher ist der Glanz das spezifische kénigliche und géttliche Abzeichen 
(vgl.den Avarena bei den Persern und die géttliche — und konigliche, s. Ps. 
21,6 — kabod bei den Hebraern). 

c) Worauf es hier ankommt, ist, dafs die hier ermittelten Bedeutungen 
uns nicht zum Verstandnis des san in den Uberschriften verhelfen. 
Denn erstens ist die Bedeutung »eine Musikkapelle dirigieren« nicht nach- 
weisbar, und zweitens ist sie an den zwei fur die Uberschriften in Betracht 
kommenden Stellen I Chr. 15, 21 und die Glosse II Chr. 34, 12—13, wie 
wir sahen, nicht brauchbar. 

Dann ist aber kein Grund verhanden, den Ausdruck mit »dem Vor-— — 
spieler« u. dgl. zu tibersetzen. Denn diese Ubersetzung ist so wie so sinnlos; _ 


* 
a 
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ein Kultlied ist nicht »dem Vorspieler«, sondern dem Kulte, d.h. zum kultischen ~ 
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Gebrauch, gedichtet. Delitzsch versucht hier ein paar Gliederverrenkungen: 
»dem Einiiber — zur Einibung«; aber 1. ist diese Gleichung vdllig will- 
kirlich; 2. ist es mehr als selbstverstandlich, dafs ein Kultlied eingetbt 
werden mufs (Olshausen); und 3. ist das Kultlied nicht zur Eintibung 
bestimmt, sonders zum Vortragen. 

Die Ubersetzung »zu kultischem Vortragen<« o. dgl. (z. B, Buhl) ist 
natirlich nur ein Eingestandnis der Unkenntnis der genauen Bedeutung; 
sie ]afst sich auch in keiner Weise etymologisch rechtfertigen. 

Wir miissen bei der Deutung des Inf. /nasse*h von der bekannten 
Wurzel nsk=»strahlen», »leuchten«, wovon im Arab. »rein seins,im Aethiop. 
»unschuldig sein«, herkommt, ausgehen. — Welches ist nun der kultisch- 
liturgische Zweck, der durch eine Ableitung eines Verbs mit der Grund- 
bedeutung »glanzen« ausgedriickt werden kann? Wenn die Pielvokalisation 
richtig ist — und daran brauchen wir kaum zu zweifeln — so liegt es 
fraglos am ndachsten, das Piel in kausativer Bedeutung (Kautzsch § 52 g) 
zu nehmen = »leuchtend machens, »glanzen lassene. Der Ausdruck mufs 
dann verkiirzt sein; das Objekt mufs erganzt werden. Welches? Es mufs 
als Objekt »das Antlitz Jahwas« hinzugedacht werden, 9)" “IB"TS MSs.» Das 
Antlitz Jahwas leuchtend machen« ist dann ein kultischer, und wie 
so viele alte kultische Termine, ein stark anthropomorphischer Terminus fir 
das Gnadigstimmen der Gottheit. Hierzu kann man dann solche 
kultische Termini vergleichen wie den babylonischen »das Herz des Gottes 
zur Ruhe bringen«, nih lbbi Sa ili = »verséhnen<; ferner den israelitischen 
»das Antlitz Jahwa’s glatten« hilli ap p’né Jahwa= » Jahwa gnadig stimmen«, 
»versoOhnen<; ferner den aharonitischen Segen » Jahwa lasse sein Antlitz tiber 
dir leuchten« — »J. sei dir gnadig«. — Der Sinn des nasséh ist somit: 
solche kultisch-lithurgische Handlungen vornehmen, die Jahwis Gesicht vor 
Milde und Gnade leuchten machen, so dafs er Gebete erhdrt und Segen erteilt. 

An sich kann ein Terminus wie dieser viele verschiedenartige Kult- 
handlungen bezeichnen. In Israel hat er aber, wie aus I Chr. 15,21 zu 
ersehen ist, die besondere Bedeutung erhalten, »durch kultische, zu Zither- 
musik vorgetragene Gesinge Jahwa gnadig stimmen<¢. Ganz natiirlich; denn 
Gesang und Musik gehdrten zu jeder Kulthandlung; und sowohl vom Hym- 
nus als vom Klagepsalm konnte man sagen, dafs es der Zweck desselben 
war, Jahwa zu erfreuen und gnadig zu stimmen. Aus dem technischen 
Gebrauch ist die Ellipse des Ausdrucks zu erklaren. Und es scheint, dafs 
der Terminus zuletzt ganz abgeschliffen worden ist und nur noch das Vor- 
tragen gewisser kultischer Lieder zum Zitherspiel bezeichnet. 

d) Danach mufs auch masn> erklart werden. Auf die Vokalisation 
ist nicht viel zu geben; sie zeigt nur die Auffassung der Massoreten. Das 
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Wort muf, wie alle alten Ubersetzungen (s. Ges-Buhl) und spater Ewald 
und viele mit ihm gemeint haben, ein nomen actionis sein. Es bezeichnet 
die Handlung, durch kultischen Gesang und Musik die Gottheit gnadig zu 
stimmen. Die Uberschrift bezeichnet den betreffenden Psalm als zu diesem 
Zweck gedichtet, bezw. benutzt. Und da nun, wie erwahnt, sowohl der 
Hymnus wie der Klagepsalm, jeder in seiner Weise, zunachst den Zweck 
hatten, die Gottheit gnadig zu stimmen, so ist es ohne weiteres verstand- 
lich, dafs der Terminus sowohl iber individuellen und kollektiven Hymnen 
als uber individuellen und Volksklageliedern steht. Méglich ist es aber, dafg 
die Formel sich eigentlich nur auf die kollektiven Gemeindegottesdienste 
bezieht, und dafs sie daher nur kraft einer kollektiven Umdeutung auch 
iiber individuelle Lieder gesetzt worden sei!. »Zum Gnadigstimmen« oder 
vielleicht »zur Huldigung« kénnte man somit den Ausdruck wiedergeben. 
Targums Ubersetzung nmaw> ist somit diejenige der alten Ubersetzungen, 
die den Sinn am besten wiedergibt; sie ist nicht ganz genau, insofern als 
sie das Lobpreisen zu viel betont; in der Hauptsache ist sie aber richtig. 
Es diirfte somit sehr wahrscheinlich sein, dafs Targum den Sinn der Wortes 
gekannt, nicht nur geraten hat. 

Ob nun alle Kultlieder als mssn> bestimmt betrachtet wurden, oder 
ob nur diejenigen, die zu einer bestimmten Art Musik (Zithermusik?), oder 
zu bestimmten Zeiten, oder bei bestimmten Kulthandlungen, bezw. an einer 
bestimmten Stelle der betreffenden, natiirlich vielgliederigen Kulthandlung 
vorgetragen wurden, kénnen wir nicht mehr sagen. 

Die beiden finalen Infinitive /haimi*’ und lnassé*h geben somit die 
beiden Hauptzwecke, die durch die Tempelmusik erreicht werden sollten, an. 


Zunachst sollten die larmenden Zymbeln die Aufmerksamkeit Jahwas erwecken, 


dann sollten die feineren und kunstfertigeren Instrumente Harfen und Zithern— 


ihn erfreuen und gnadig stimmen. 


D. Angaben iiber die kultischen Handlungen und Situationen. 


18. OM DON n.i-by 56. Dats die Vokalisation D8 = Schweigen 
sinnlos ist, ist wohl von allen anerkannt. Ebenso, dafs die Aussprache der 
LXX DON richtig sein mufs%. Hier aber hodrt die Einigkeit auf; die meisten 
verwerfen wohl die Deutung der LXX: Gotter, géttliche Wesen (ray Gylwr) 
und tibersetzen Terebinten, Eichen. Irgend welchen Sinn kénnen sie aber mit 
dieser Ubersetzung nicht verbinden; denn, was eine in den fernen Eichen 
sitzende Taube mit einem Kultpsalm zu tun hat, geht uber allen Verstand. 
Nun denkt man hier wie bei vielen der folgenden Termini haufig an Melodie- 


1 Siehe Ps, St. I, S. 160 ff. 
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angaben nach der Art der Uberschriften in unseren Kirchengesangbiichern. 
Das halte ich fiir einen vdllig unméglichen Ausweg der Verzweiflung. Ehe 
man ihn betrat, hatte man erwdgen sollen, ob Melodien nach der Art der 
modernen oder der aus dem klassischen Altertum stammenden kirchlichen 
Musik auf dem Boden des alten Orients bezeugt oder gar wahrscheinlich 
seien. Ubersetzt man aber: »die Taube der fernen Gotterwesen« d.h. die 
fiir diese Wesen bestimmte Taube, und die ganze Formel: »tiber (oder bei) 
die fiir die fernen Gétterwesen bestimmte Taube«, so hat man wenigstens 
die Méglichkeit, zu einem Verstandnis zu kommen, das dem Inhalt des 
Psalms gut entspricht. 

Der Ausgangspunkt der Deutung ist die Rolle, die die Taube nach 
dem Gesetze als Opfertier bei gewissen Sihneriten gegen Siinde und Un- 
reinheit spielt, Lev. 1, 14 ff; 5,6—10. Ferner kommt in Betracht, dafz nicht 
alle die-Tiere, die bei den Sithneriten Verwendung fanden, fiir Jahwa bestimmt 
waren, sondern dafs sie vielfach als Substituten des Betreffenden, dessen 
Unreinheit gesiithnt werden sollte,. »die Schuld« und Unreinheit desselben 
zu den bésen Damonen hinaus »tragen« sollten; die bésen Damone, die den 
Kranken geplagt haben, miissen sich mit dem tierischen Substitut begnigen. 

Am besten bekannt ist der Bock fiir ‘Azazel am grofsen Siihntag Lev. 
16: die Siinden der Gemeinde werden auf den Bock appliziert, der dann 
dem Steppendamon iiberlassen wird: nun kann er nicht mehr die Gemeinde 
plagen, nachdem er den Vertreter derselben, der bei dieser Gelegenheit die 
Gemeinde reprisentiert, d. h. in mystischer Weise die Gemeinde selbst ist, 
erhalten hat. 

Aus Lev. 14,2—7 geht hervor, dafs bei der »Reinigung« der Aus- 
satzigen ein Vogel in analoger Weise Verwendung fand. Dafs die »Reini- 
gung« hier tatsachlich stattfindet, nachdem der Kranke »rein« geworden ist, 
d.h. nachdem es schon notorisch war, dafs er im Gesundwerden begriffen 
war, will hier nichts besagen. Der ganze Inhalt der Zeremonie ist deutlich 
von derselben Art wie derjenigen, deren Zweck es ist, die Heilung und 
die »Reinigung« hervorzurufen; dafs die Riten eben bei dem Aussatz erst 
nach der Heilung folgen, kommt ganz einfach und natirlich von den Erfah- 
rungen, die man iiber die fast ausnahmslose Unheilbarkeit des Aussatzes 
gemacht hatte, und von der Unlust, die man ganz natiirlich dagegen hegte, 
heilige Handlungen vorzunehmen, die notorisch resultatlos waren; es ist 
eine lange und traurige Erfahrung, die den Priester gelehrt hat, die Reini- 
gung des Aussatzes erst nach der Heilung! vorzunehmen; der Inhalt der 
Zeremonie ist aber derselbe geblieben. 


1 Dafs der geheilte Aussatz tatsachlich kein Aussatz, sondern irgend eine andere 
leichtere Hautkrankheit gewesen ist, versteht sich von selbst. 
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Bei der Reinigung soll nun der Prister zwei lebendige reine Végel 
nehmen, ferner Zedernholz, rotgefarbte Wolle und einen Ysopbiischel. Der 
eine Vogel wird tuber einer Tonschale mit »lebendigem«, somit reinem und 
kraftigem Wasser geschlachtet; ins blutgemischte Wasser taucht er das 
Zedernholz, die Wolle und den Ysop und den zweiten, noch lebendigen 
Vogel und sprengt dann etwas von diesem Weihwasser auf den zu Reini- 
genden; dann lafst er den Vogel tiber das Feld hinweg fortfliegen. 

Hier sind deutlich mehrere Ideenreihen zusammengeflossen. Das 
Blut des geschlachteten Vogels hat deutlicher Weise, wie jedes Opferblut, 
stihnende Kraft; es »reinigt«, wenn es auf den Unreinen gesprengt wird; 
auf den Grundgedanken dieser Idee brauchen wir hier nicht einzugehen. 


An die Schlachtung des Vogels scheint sich indessen auch der Gedanke 


eines Stellvertreters zu kniipfen. Wenn namlich der zweite Vogel, der 


fraglos als Substitut des Unreinen (s. unten) gedacht ist, durch das Ein- 
tauchen in das Blut des geschlachteten Vogels zum Trager der Unreinheit 
gemacht wird, so scheint dies vorauszusetzen, dafs auch dieser als stellver- 
tretendes Substitut aufgefafst worden ist; im Blute ist die Seele, das Essen- 
tielle des Menschen; wenn der Vogel als. Stellvertreter des Menschen 
geschlachtet wird, so verstehen wir, dafs sein ganzes Wesen, so wie es im 
Augenblick ist, und damit auch seine Unreinheit durch das Hineintauchen 
ins Blut auf den lebendigen Vogel tibertragen wird, der nun seiner- 
seits sein weiterer Stellvertreter sein soll. Fir diese Deutung  spricht 
der Umstand, dafs keine andere ausdriickliche Applizierung der Unreinheit 
auf den lebendigen Vogel stattfindet ; diese mufs als durch das Hineintauchen 
ins Blut vollbracht gedacht werden. 

Wenn nun endlich der lebendige Vogel losgelassen wird, damit er weit 
davon »iiber das Feld« fliege, so ist es klar, dafs der Gedanke der ist, dafs 
er die Unreinheit weit weg von dem Gereinigten forttragen soll. Der Vogel 
ist somit ein Substitut des Gereinigten und »tragt« von nun an »seine 


Schuld« ‘adwdn; der Mensch ist damit frei und »rein« geworden!. Hierzu 


1 Zur religionsgeschichtlichen Beleuchtung dieses Ritus sei erwahnt, dafs 
in den babylonischen Reinigungsriten des 6fteren gesagt wird, dafs die 
Krankheit, bezw. der Damon, der sie verursacht hat, ,wie ein Vogel“ 
verschwinden soll, So heifst es auf einem Amulett mit dem Bild der Damonin 
Labartu: »mégest du mit den Végeln des Himmels davonfliegen !« (s. Jastrow, 
Die Religion Babyloniens u, Assyriens, I. Giefsen 1905, S. 335). In der 
Serie Murus kakkadi wird die Krankheit mit flg. Worten verbannt: 
»fliege wie eine Taube, die ihr Nest aufsucht, wie ein Rabe, der gen 
Himmel steigt, wie ein Vogel, der weit weg flieht!« (ib.S 346). Jastrow 
macht darauf aufmerksam, dafs bei vielen dieser »Vergleiche« eine ent- 
sprechende Handlung die Worte begleitet hat (s. z. B. op, cit. S, 312); so 
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kann die dem siebenten Nachtgesicht Zacharjas zu Grunde liegende Vor- 
stellung verglichen werden: in der Gestalt eines in einem Efa verschlosse- 
nen Weibes wird die Schuld (1. “w6ndm Zach. 5, 6 LXX) von zwei fliegenden 
Weibern mit Storchfligeln davongetragen; in den Fligeln diirfte eine 
Reminiszenz solcher Kulthandlungen, wie der in Lev.14 beschriebenen, 
vorliegen. 

In Lev. 14 wird nicht gesagt, wo die Schuld hingetragen werden 
soll, oder dafs der Vogel den Damonen iberlassen wird. Im Ausdruck 
»tiber das Feld hinweg« scheint jedoch ein Uberbleibsel eines derartigen 
Gedankens vorzuliegen; warum nicht blofs »weg davon«? Vielleicht, weil 
man einmal dachte, dafs der Vogel zu den Damonen des Feldes wegflog? 

Nun dirfen wir uns selbstverstandlich nicht einbilden, dafs man im 
alten Israel oder im Judentum keine andere Kulthandlungen gekannt habe, 
als die in der Thora erwahnten. Es sind tiberhaupt ganz zufallige Griinde, 
die die Aufnahme dieses oder jenes Rituals in den Priesterkodex bestimmt 
haben; es geniigt hier, daran zu erinnern, dafs P. mit keinem Wort die 
Tempelmusik erwahnt, trotzdem wir z. B. aus den Kénigspsalmen ganz 
genau wissen, dafs auch die vorexilische Zeit Tempelgesang und Musik 
hatte. Bei den vielen Reinigungen, die ohne jede Frage die biblischen 
Klagepsalmen begleitet haben, damals als sie im Tempel verwendet wurden, 
kénnen sehr wohl ahnliche Zeremonien, wie die in Lev. 14 oder 16 berich- 
teten, vorgenommen worden sein. 

Nach dem hier Dargelegten mufs die Uberschrift des 56. Psalms ver- 
standen werden. Hier ist deutlich ein 4hnlicher Ritus vorausgesetzt. 
Der Psalm ist dazu bestimmt, »tiber die Taube, die die Schuld des zu 
Reinigenden zu den fernen géttlichen Wesen wegtragen sollte«, gesungen 
zu werden. 

Dafs 56, wie die meisten individuellen Klagepsalmen, zu den kultischen 
Krankheitsreinigungen und Heilungen gehdrt hat, habe ich in Psalmen- 
studien I, s. Register, gezeigt. 

Es versteht sich nun von selbst, dafs, ebensowenig wie ein Ritus wie 
Lev. 14 ohne Worte vor sich gegangen ist, diese Kultpsalmen nicht ohne 
Handlungen vorgetragen worden sind; vgl. hierzu Gunkel Artkl. Psalmen 
RGGIV. Und dafs derartige heilige Handlungen zusammen mit dem Vor- 


tragen von Ps. 56 vorgenommen worden sind, ist eben, was uns die Uber- 


kann man sich auch hier denken, dafs die hier genannten Végel, bezw, 
eintr von ihnen (die anderen stehen dann auf Rechnung des poetischen 
Parallelismus), freigelassen wurden, wahrend diese Worte gesprochen 
wurden. Von Interesse ftir unser Thema ist es vielleicht, dafs einer der 
genannten Végel eben die Taube ist. 
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schrift bestatigt. Der Psalm ist »iiber« die Taube gesungen worden, die die 
durch Gwdn, d. h. Zauber (Vers 8) hervorgerufene Unreinheit wegtragen sollte, 

Es ertibrigt sich, einige Worte tber den Ausdruck »die fernen Gétter« 
zu sagen. Damit miissen dem ‘Azazel, dem fernen Steppendamon, der draufsen 
in der Wiste, fern von der Kultur und dem Segen Jahwa’s, haust, ahnliche 
Wesen gemeint sein. Dafs e/im und “lohim im AT zugleich als Bezeich- 
nungen béser oder jedenfalls nicht guter tibernatirlicher Wesen gebraucht 
werden, zeigen 82,1, vgl. 58,2 (vok. @/im statt e/dm); vgl. zugleich I 
Sam: 26,413; ; 

Es gibt nun schlechterdings keinen Grund, daran zu zweifeln, daf 
Krankheit und Unreinheit im alten Israel sowohl wie im Judentum oft als 
durch bése Geister vermittelt gedacht wurden; vgl. hierzu Jirku, Die Damo- 
nen und ihre Abwehr im AT und meine Psalmenstudien I, Kap. II] 2b, c. Ob 
dasselbe von diesen fernen é/im gilt, kann nicht mit Sicherheit gesagt werden. | 
Man kann vermuten, dafs die fernen Gétterwesen als Urheber der Unrein- 
heit gedacht wurden, und dafs diese von der Taube »nach ihrem Orte zu- 
riick« gebracht werden sollte, wie die Schuld Zach. 5, 11. Es ist aber auch 
denkbar, dafs der Unreine in irgend einer Weise den bésen Géttern an- — 
heimgefallen ist, wenn diese nicht durch einen Stellvertreter getauscht 
werden. Ersteres ist wohl das Wahrscheinlichere. Dazu stimmt es, wenn 
wir in Psalmenstudien I gefunden haben, dafs die ‘azz?m — so ist in V. 8 
nach 59, ® statt ‘ammim zu lesen — urspriinglich wohl die Damonen bezeich- 
nen. In beiden Fallen ist die Taube ein »Opfertier« als Substitut des 
Unreinen. 

1g. Nach dieser Analogie mufs das by in HWA nox-by 22 ver- 
standen werden. Es ist auch hier im voraus wahrscheinlich, dafs es sich 
um eine kultische Stithnehandlung handelt; denn die Psalmen sind Kult- 
psalmen. 

Gesetzten Falles ist es aber wahrscheinlich, daf ajjd/ép nicht als Fem. 
zu ajjal = Hirsch aufzufassen ist, da unseres Wissens weder der Hirsch 
noch die Hinde in Israel als Opfertiere verwendet wurden, jedenfalls nicht 
zu der Zeit, aus der unsere Gesetzestexte stammen (vgl. Dtn. 12, 15), 
sondern als ein sonst nicht bezeugtes Femininum zu @j1l, somit = weib- 
liches Schaf. 

Dafs nun ein Opfertier gemeint ist, stimmt gut zu dem Inhalt des 
Psalms. 22 ist ein ausgepragter Klagepsalm; der Betende befindet sich 
in grofser Not, die er mit den wohlbekannten Hyperbeln der hebraischen 
Poesie als einen Todeszustand beschreibt. Nach den bekannten Hyperbeln _ 
in den Psalmen ist er krank, d. h. von irgend einem »Schlag Jahwas« ge- 
troffen, unrein und einer Reinigung bedirftig. Vgl. Ps. St.I, S. 73 ff. mS i Xe 
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Wir kénnen aber einen Schritt weiter tun. Wer von dem Schlag 
Jahwa’s getroffen ist, der ist nach israelitischem Gedanken ein Siinder 
geworden, bezw. als Siinder zur Schau gestellt; er ist von ‘dwon, von 
Schuld bedriickt. Ps. 22 ist nun kein »Unschuldspsalm«; zwar erklart sich 
der Betende nicht ausdriicklich fiir einen Siinder; dafs er es aber ist, ist 
die selbstverstandliche Voraussetzung, vgl.den nahe verwandten Psalm 60, 
in dem das Schuldbewufstsein ausdriicklich ausgesprochen ist. Nun wissen 
wir aus dem Gesetz, dafs das gewdhnliche Opfertier ein mannliches war. 
Nur beim »Siindopfer« hattéJ wird ein weibliches Tier als Opfer gefordert, 
ein weibliches Schaf oder eine Ziege, Lev. 5, 6. Ps. 22 ist somit ein Gebet 
beim Siindopfer, ein Gebet zum Gebrauch derjenigen, die eine der in Lev. 


5, 1—4 aufgezahlten unwissentlichen Siinden begangen haben. 


Dafs der Beter in 22 eine unwissentliche Siinde begangen und somit 
eine hattap zu bringen hat, stimmt eben aufs Beste zu dem oben Gesagten, 
dafs er von einem »Schlag Jahwa’s« getroffen ist. Wie aus Lev. 5, 1—4 
hervorgeht, ist das Siindopfer eben ftir solche Leute da, die eine unwis- 
sentliche Siinde begangen haben und daher von einem Schlag Jahwa’s, von 


einer Krankheit getroffen worden sind, s. Psalmenstudien I, S. 78 ff. 


Es ist somit nach Lev. 5, 1—4 a priori wahrscheinlich, dafs die meisten 
der Krankheitpsalmen des Psalters als Gebete beim Siindopfer gedichtet 
worden sind. Denn sie sind eben Psalmen fiir Kranke, die der Reinigung 
bediirfen. Die Uberschrift in 22 kommt als eine willkommene, aber nicht 


streng notwendige Bestatigung hinzu. 


Warum wird nun aber das betreffende Opfertier »das Schaf (resp. die 
Hinde) der Morgenréte« genannt? — 


Man koénnte vielleicht den Ausdruck nach der Analogie der vorher- 
gehenden Formel Nr. 18 deuten: das der Morgenréte darzubringende Schaf. 
Die Morgenréte wurde als ein weibliches Wesen gottlicher Art aufgefafit, 
s. Jes. 14,12; vgl. Ps. r10,3 LXX, wo Jahwa zu dem gittlichen Kénig 
spricht: »aus dem Schofse der Morgenréte habe ich dich geboren.«! Da 
nun die Morgenréte jenseits des Okeanos wohnend gedacht wurde (139,9), 
so kénnte man sich vielleicht denken, dafs der Ausdruck »(Opfer)schaf der 
Morgenréte« ein Hindeutung darauf enthielte, dafs das Tier die Schuld des 
Opfernden zu der Aufsersten Grenze der Welt, wo die Morgenréte wohnt, 
wegtragen sollte. Dann mifte man wohl auch annehmen, dafs die Morgen- 
réte als ein feindliches Wesen aufgefafst wurde — sonst ware die Analogie 
unvollstandig —; das ist aber weder bezeugt, noch an sich wahrscheinlich. 


1 Vgl. Ps. 2,7; s. mein Kongesalmerne i det gamle testamente, s, go f. 
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Oder aber man miifste denken, dafs das Opfer geradezu der Morgenréte 
mit Bitte um Hilfe gebracht wurde, was in einem Jahwdpsalm noch weniger 
wahrscheinlich ware. 

Man hat wohl somit keinen anderen Ausweg als das hassdhar als eine 
Zeitangabe aufzufassen: »tiber dem bei dem Hervorbrechen der Morgenréte 
dargebrachten weiblichen Schafe. 

Nun sagt das Gesetz allerdings nichts von dem Zeitpunkt, wo die Pri- 
vatopfer, und darunter die Sihn- und Reinigungsopfer (Siindopfer), darge- 
bracht wurden. Im ganzen alten Orient aber ist die Zeit vor dem Hervor- 
brechen der Sonne die eigentliche Opferzeit. Da wurde das Hauptopfer 
des Jerusalemertempels, »das Morgenbrandopfer«, dargebracht; und als Zu- 
gaben zum Morgenopfer wurden auch die Musafopfer der Festtage ge- 
bracht (s. z. B. die Mischnatraktat Joma); das Abendopfer war weniger 
bedeutungsvoll; in friiherer Zeit bestand es bekanntlich nur aus einer 
minha, und ist vielleicht etwas im Verhaltnis zum Morgenopfer Sekundares. 
— Aus der Mischna wissen wir auch, dafs die Privatopfer am Morgen 
gebracht wurden, nach dem Hauptopfer (vgl. Volz, Biblische Altertiimer, 
1914,S.79). Vom Sithnopfer des Hiob wegen méglicher Versiindigungen 
seiner Sdhne heifst es, dafs es morgens friih gebracht wurde, Hi. 1, 5. — 
Andere Opferhandlungen fingen in der Abenddammerung an; so das Bun- 
desopfer Abrahams Gen. 15, 9—12. 17; wenn das dazu gehérige Zeremoniel — 
ein langes und verwickeltes gewesen ist, kénnen wohl die Opfer bis zum 
Morgengrauen oder Sonnenaufgang gedauert haben. Dies ist jedenfalls mit 
dem von Zimmern ver6ffentlichten und von Weber »Alter Orient« VII 4, 
S. 17 ff referierten Siihneritual bei der Reinigung eines assyrischen Kénigs 
der Fall. Die Handlung fangt augenscheinlich beim Anbrechen der Abend- 
dammerung an und dauert die ganze Nacht hindurch bis nach Sonnen- 
aufgang. Ein sehr wichtiges Stiick des Rituals bilden dabei die Opfer, die 
kurz vor Sonnenaufgang — somit, wahrend die Morgenréte den Osthimmel 
erleuchtet — zugertistet und im Augenblick des Sonnenaufgangs in Brand 
gesteckt wurden. 

Die wahrscheinlichste Erklarung der Uberschrift 22 bleibt somit diese, 
dafs sie auf eine siihnende und reinigende Opferhandlung hattap hindeutet, 
der sich der hilfesuchende Kranke im Tempel unterwirft; an einem bestimmten 
Punkte dieser Reinigungen ist ein weibliches Schaf geopfert worden, eben 
als die Morgenréte im Osten aufleuchtete; »iiber« diesem Schaf, d. h. wahrend 
es geschlachtet oder dargebracht wurde, ist dann Ps. 22 gesungen worden, 
entweder von dem Kranken selbst oder vom Priester in seinem Namen. — — — 
Die Erklarung Targums »bei dem taglichen Morgenopfer« deutet somit auf 
den richtigen Weg; und jedenfalls hat sie darin recht, daf Sy in dépas 
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Uberschriften den kultischen Akt, bezw. Gegenstand, angibt, »iiber« dem 
der betreffende Psalm rezitiert wurde. 

An sich sehr wohl méglich ist es, dafs sowohl Ritus als Name Alter 
als Israel und die Jahwéareligion sei und erst nachher nach dieser umge- 
deutet und ihr angepafst worden ist. Ist dem so, dann kénnte die oben 
abgelehnte Deutung der Morgenréte als eines mythischen Wesens den ur- 
spriinglichen, in Israel aber nicht mehr verstandenen Sinn treffen. 

20. DEWUnDY 45; 69 NITY IwaLl Dy 60, MITy Owe oN 80. Dab 
ein Zusammenhang zwischen diesen drei Formeln besteht, durfte klar sein. 
Erstens ist, wie so haufig, Sy Schreibfehler fiir ay In 60 verbindet die 
Massora ‘édiif mit dem vorhergehenden Wort, in 80 dagegen trennt sie 
es davon. Wenn die beiden Worte zusammengehiéren, kann ‘ediif nur ein 
Genitiv zum vorhergehenden stat. constr. sein; die Worte als einen abge- 
kirzten Satz irgend einer Art (‘a/ dann==nach der Singweise von) aufzufassen, 
heifst nur, auf ein Verstandnis zu verzichten; dann gibt man nur jeder Willkir 
Raum'. Ist ‘edvif aber ein Genitiv, so liegt es fraglos am nachsten, ‘a/ S08an- 
nim 45, 69 als eine Abkirzung des vollstandigeren Ausdrucks in 60; 
aufzufassen, wo indessen vielleicht besser [* wiw Sw’ zu vokalisieren ist. Dann 
mufs aber der Ausdruck in 80 unter Einflufs von 45.69 verschrieben sein, 
sei es, dafs S0Sannim ein einfacher Schreibfehler fir s08anné oder SitSan ist, 
sei es, dafgs urspriinglich nur das abgektrzte sdSannim da stand, zu dem 
spater ein Abschreiber das ‘@d%f nach 60 ganz mechanisch hinzugefiigt hat: 

Was bedeutet nun aber »die Lilien, bezw. Blumen, des Zeugnisses« 
oder »der Kundmachung< oder »der Offenbarung« ? 

Nach dem oben iiber ‘a/ Gesagten mufs man auch hier untersuchen, 
ob damit ein kultischer Akt oder Gegenstand, »tiber« dem der Psalm 
gesungen wurde, gemeint sein kénne — denn dafs kein Musikinstrument 
gemeint ist, dirfte wohl, trotz Raschi (s. Baethgen, S. XLII) klar sein. Ob 
nun SdSannim Lilien oder Lotos oder allgemeiner Blumen bedeutet, ist in 
diesem Zusammenhange weniger von Belang. Wichtiger ist, dafs es auf 
den Gebrauch von gewissen Arten von Blumen bei den Kult- und Opfer- 
handlungen hinweist. Gelegentlich héren wir etwas davon in P. Am besten 
bekannt ist der Gebrauch von gewissen Frichten und griinen Zweigen um 
Palmen, Pappeln und Abot-baume um beim Laubhiittenfeier Lev. 23, 40, vgl. 
Ps. 118, 27. Nach der Mischna trugen die Festfeiernden Straufse von Palmen- 
Myrthen- und Etrog-zweigen im Festzuge zum Tempel hinauf und um den 
Altar herum; nach der Prozession wurden die Zweige um den Altar herum 


1 Vgl. Ewald: »(wie) Lilien, d. i. rein, lauter ist das Gesetz«; Delitzsch: 
»Eine Lilie ist das Zeugnis«, u. dgl. mehr. 
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aufgestellt »um den Altar zu segnen« (s. Joma). Die Zweige haben ur- 
spriinglich als Trager und Vermitler der géttlichen Kraft und Fruchtbarkeit 
gedient. — Wohlbekannt ist es auch, dafs die Ysoppflanze bei vielen 
Reinigungs- und Siihnriten Verwendung fand, wohl als » Weihwassersprengel«, 
mit dem man Wasser oder Blut auf die zu reinigende Person oder Ding 
sprengte, s. z. B: I Kg 5, 13; Ex 12,22; Lev. 14, 4. 6. 49. 51f; PS.50 ue 

Die Verwendung von Blumen im Kult ist nichts fir Israel Besonderes. 
Einen wohl abgeblafsteren Gebrauch derselben finden wir in Aegypten. 
Hier scheinen sie nicht so sehr Kraft- und Reinigungsmittel gewesen zu sein, 
sondern Opfergaben ;vgl. Erman, Aegyptische Religion’, Berlin 1go09, S. 58: 
»Auch Blumen dirfen auf einem 4gyptischen Opfertische so wenig fehlen 
als auf dem Speisetische eines Vornehmen.« Besonders der Lotos ist haufig 
auf Opferszenen abgebildet. Hier gehéren die Blumen zu den Gaben, die 
auf den Tisch des Gottes gelegt werden, um seine Augen und Sinne zu 
erfreuen; eines anderen, méglicherweise urspriinglicheren Sinnes des Ritus ist 
man sich wenigstens kaum mehr bewufst gewesen. — Wir kénnen hier 
auch daran erinnern, dafs Blumen zusammen mit Raucherwerk bei den 
Buddhisten des Ostens einen Bestandteil fast jedes Opfers bilden und mei- 
stens die Opfergabe von Fleisch und Speisen fast ganz ersetzt haben! 

So weit die Blumen. Nun zu ‘éditp. 

‘edup kommt bei P. sehr haufig als Terminus des Zwei-Tafel-Gesetzes 
vor, s. Ges.-Buhl. Diese Bedeutung kommt hier an sich nicht in Betracht; 
denn man sieht nicht ein, wie die Gesetzestafeln zu einem kultischen Akt 
Gelegenheit gegeben haben kénnen, am wenigsten zu einem, zu dem Psalmen 
von dem Inhalt der hier in Frage kommenden gehért haben kénnen. — 
Denselben Sinn hat aber P. in das Wort gelegt, wenn er die Lade als 
“yon ha‘edup bezeichnet. P. erklart diesen Namen dadurch, dafs die Lade 
die beiden Tafeln des Gesetzes /ithof hi@duip enthalten haben soll Ex. 25, 16. 
Diese Erklarung zeigt aber nur, dafs P. den Ursprung des Ausdruckes nicht 
gekannt hat; denn in der Lade haben sicher keine Tafeln gelegen. Daraus 
geht aber wiederum hervor, dafs der Ausdruck Alter als P. ist. Die Erkla- 
rung P’s ist aus dem Namen “ron ha‘ediip herausgekligelt, und nicht umge- 
kehrt; P. hatte eben vergessen dafs ‘ediif urspriinglich gar nicht das geschrie- 
bene Gesetz bezeichnete. Eine andere und urspringlichere Bedeutung des 
Wortes klingt noch bei P. nach. An einigen Stellen bezeichnet ‘edip die 
Lade selbst Ex. 30,36; Num. 17,25. Wenn auch dieser Ausdruck aus 
“yon ha‘edip verkiirzt ist, so zeigt er eben, dafs die Bezeichnung »Kund- 
gebung«, oder wie nun zu tibersetzen sein mag, sich an die Lade selbst oe 


1 Chantepie de la Saussaye, Lehrbuch d. Relig.geschichte, II, S. 106, 


of 


Besa? 
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kniipfte, nicht an die Tafeln, die vermeintlich darin lagen. So heifst denn 
bei P. das Zelt der Lade dhal hiediif Num. 17, 22 u.a. St; daf& das Zelt 
aber nach den Tafeln seinen Namen erhalten haben sollte, ist sehr unwahr- 
scheinlich. Was aber der Name dhd/ ha‘ediip bedeutet, das zeigt der in 
den alteren Quellen gebrauchliche Name O/d/ mo‘ed und die Erzahlungen, 
die sich daselbst an das Zelt knipfen. Es ist in neuerer Zeit erkannt 
worden, dafs der Name Od/d/ mo‘ed daher kommt, dafs das Zelt. der Ort 
war, an dem Jahwaé seine Plane offenbarte und Fragen beantwortete!. 
Dasselbe wird auch von der Bezeichnung O6hd/, bezw. “von ha-‘edip gelten; 
die beiden Worte sind denn auch wahrscheinlich stammverwandt. ‘Edip 
bezeichnet somit’urspriinglich die géttliche »Offenbarung«, die miindlich 
im Zelte gegeben wurde. Dafs auch die Lade bei den Offenbarungen der 
torot und ‘edewot eine Rolle spielte, zeigt eben der Name “70n ha‘editp. 
Auf welche Weise, wissen wir nicht. Vielleicht nahm man an, dafs Jahwa 
sich in der Rauchwolke iiber der Lade offenbarte; wahrscheinlicher aber 
ist, dafs die Orakelgebung einmal vor der Lade vorgenommen wurde — 
nach der wahrscheinlicheren Erklarung ist ja die Lade [entweder] der Thron 
der Gottheit, auf der sie unsichtbar sitzt?, |oder aber der Gottesschrein, in 
dem ihr Bild steht.*] Man tibersetzt somit am besten: die Offenbarungslade. 

Von hier aus gibt es nun, soweit ich zu sehen vermag, zwei mégliche 
Erklarungen der Uberschrift ‘a/-8aan ‘eduip mit Varianten. 

a) Entweder ist ‘eda hier Terminus der Lade selber. Dann miissen 
wir wohl an Blumen denken, die an einem gewissen Punkte der kultischen 
Handlung mit ihrem langen, aus Opfern, Gebeten und Psalmen bestehenden 
Ritual, auf oder vor die Lade zu irgend einem Zwecke, vielleicht aber nur 
als Huldigungsgabe, niedergelegt wurden. Wir kénnten uns vorstellen, dafs 
die Blumen auf den Schaubrottisch, der »vor Jahwa« stand, gelegt wurden, 
zur selben Zeit als das Rauchwerk auf das Opferfeuer im Allerheiligsten 
geworfen wurde, vgl. was oben iiber Blumen und Rauchwerk im budd- 
histischen Kult gesagt wurde. 

b) Oder aber ‘ediif steht hier noch in der urspriinglicheren Bedeu- 
tung Offenbarung. »Die Offenbarungslilien« mitissen dann Blumen gewesen 
sein, die in irgend einer Weise bei der Einholung der géttlichen Antwort 


auf eine vorgelegte Frage verwendet wurden. 


1 S.z. B. Grefsmann, Mose und seine Zeit, Géttingen 1913, 5S. 451 ts 

2 Dibelius, Die Lade Jahwa’s; Grefsmann, Mose und seine Zeit, u. a, 

8 (Grefsmann, die Lade Jahwa’s und das Allerheiligste des Salomonischen 
Tempels (Forschungsinstitute in Leipzig — Forschungsinstitut fir Religions- 
geschichte. Israelitisch-jiidische Abteilung. Heft. 5), W. Kohlhammer, 1920, 
S. »Nachtrage«]. 


32 SIGMUND MOWINCKEL. H.-F. Kl. 


Wie wir aus dem Gebrauch der heiligen Lose (Urim und Tummim) 
als Offenbarungsmittel folgern kdnnen, bestand die eigentlige géttliche 
Offenbarung haufig in Zeichen, die der priesterliche Prophet in Worte 
umsetzen mufste. Eine ahnliche Bewandtnis mufs es mit den »Offenbarungs- 
lilien« gehabt haben. Und wie wir uns dies naher vorstellen dirfen, dar- 
tiber gibt uns die Erzahlung von dem Stabe Aharons einen Wink. In 
Num. 17,16 ff. wird erzahlt, dafs Jahwa, um einen sichtbaren géttlichen 
Beweis fiir das géttliche Anrecht Aharons auf das Priestertum zu geben, 
die 12 Stammeshauptlinge je einen mit Namen beschriebenen Stab in das 
Offenbarungszelt vor die »Offenbarung«, -d. h. die Lade niederlegen lief; 
an dem Stabe des von Jahwaé Erwahlten sollten dann im Laufe der Nacht 
Blumen und Friichte hervorspriefsen. Am anderen Morgen trug der Stab 
Aharons Knospen und Bliten und reife Mandeln.— Wie so viele Legenden, die 
von kultischen Dingen und Ordnungen handeln, so geht auch dieses Motiv 
auf einen wirklich geiibten kultischen Gebrauch zuriick; es gestattet uns einen 
Blick in eine Form der Orakelgebung, die in Israel geiibt worden sein mufz. 
Es galt hier die Antwort Jahwa’s auf die praktische und wichtige Frage, wer 
von den Zwolfen zum Priesterdienst erw&ahlt sei, zu erhalten. Um das zu 
ermitteln, werden die 12 Stabe im Heiligtum niederlegt; derjenige, mit 
dessen Stabe im Laufe der Nacht ein Wunder geschehen ist, ist der Er- 
wahlte; Jahwa hat seine Antwort in der Form eines Zeichens gegeben. 
So und 4hnlich hat man sicher in anderen nicht erdichteten Fallen getan. 
Diirre Stabe, wie in der Legende, hat man nun freilich nicht genommen; 
das gehért zur legendarischen Ubertreibung des Wunders. Wohl aber 
dirften frische, knospentragende Zweige als Offenbarungsmittel verwendet 
worden sein. Wollte man Jahwa’s Antwort auf irgend eine wichtige Frage 
haben, — etwa wie: werden wir die Schlacht gewinnen, oder nicht? Wer 
von den Kénigsséhnen ist der zum Herrscher Erwahlte? Wird der kranke 
Konig wieder gesund oder nicht? — dann hat man — so dirfen wir uns 
vorstellen — knospentragende Zweige im Tempel vor die Lade niederlegt; 
waren die Knospen am Morgen aufgesprungen, bedeutete es Ja; waren sie 
verwelkt, bedeutete es Nein. Dafs die Priester gewisse technische Mittel 
kannten, derartige Orakel zu handhaben und die erwiinschte Antwort zu 
bekommen, diirfen wir nicht bezweifeln; es geniigt, an die Kiinste, die die 
indischen Fakire mit Samenkornern und Pflanzen vornehmen, oder an das 
Tragen des gliihenden Eisens in dem kirchlichen Mittelalter zu erinnern. 

Es versteht sich von selbst, dafs dies alles nach einem bestimmten 
Ritual, in dem auch das Gebet, d.h. der Psalm, seinen Platz gehabt, vor- 
genommen wurde. Dieser Psalm ist dann »iiber den Offenbarungslilien« 
gesungen worden. 


. 
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Dafs Orakel in Verbindung mit dem Vortragen der Psalmen gegeben 
wurden, haben wir in Psalmenstudien III gezeigt. 

Von diesen beiden Méglichkeiten halte ich die letztere ftir die nachst- 
liegende und bestbegriindete. 

Fragen wir zuletzt: stimmt der Inhalt der vier Psalmen zu dieser Deu- 
tung? Ps. 60 sogar sehr gut. Er enthalt sowohl das Gebet um Sieg im 
bevorstehenden Kriege als die géttliche Antwort auf das Gebet (s. oben 
Nr. 16). — Ahnliches gilt von 80 und 69, ersterer ein Gebet um Hilfe nach 
einer Niederlage, letzterer das Gebet eines Kranken um Heilung. Beide 
dirften beim Niederlegen der Offenbarungslilien gesungen worden sein!, — 
Schwieriger erscheint die Sache bei 45. Doch glaube ich auch hier die 
Verbindung zwischen Psalm und Uberschrift zeigen zu kénnen. Natiirlich 
ist 45 nicht, wie so oft gedankenlos. behauptet, ein rein weltliches Lied, 
das in den Psalter durch einen Irrtum geraten ist; die Hochzeit eines Kénigs 
ist keine rein weltliche Angelegenheit?. Bei einer so hochwichtigen Sache 
ist Jahwa’s Rat sicher eingeholt worden. Es ist a priori wahrscheinlich, 
dafs man bei einem Feste dieser Art ein heilbringendes Orakel zu erhalten 
gesucht hat. Diese Annahme wird durch 45 bestatigt; er gibt sich als ein 
inspiriertes Wort eines prophetisch begabten Dichters (V.2); im Namen 
Jahwa’s verspricht er Heil und Glick und alles Gute (7; 17). Es hindert 
uns somit nichts in der Annahme, dafs 45 die freie Formulierung der géott- 
lichen Antwort enthalt, die der Kultprophet durch die »Offenbarungslilien« 
in der Form eines Zeichens erhalten hatte. 

a1. nonna-dy 53; 88 bedeutet »tber Krankheit«®; vgl. Ex. 15, 26, 
wo jedenfalls ‘kein Grund vorliegt, .an eine aus der Wurzel Sos abgeleitete 
some = Unfruchtbarkeit, Mangel (so Socin bei Ges.-Buhl) zu denken. Daf 


1 Ich glaube nicht, dafs man aus 69, 32 folgern darf, der Psalm sei nicht 
kultisch, noch weniger, dafs er in Opposition zur Kultreligion stehe, Der 
Ausdruck ist etwas hyperbolisch, wie fast immer in der orientalischen 
Dichtung; der Vers enthalt aber kaum mehr als das Selbstgeftihl des 
Sangers und Dichters (d. h. wohl des lewitischen Kultsangers) und seinen 
Stolz tiber seine Kunst im Gegensatz zum Opferpriester. Das starke 
Selbstgefiihl und die wachsende soziale Bedeutung der Sanger, die zuletzt 
die Priester zu wiberfliigeln drohten, kennen wir aus der spateren Zeit des 
zweiten Tempels. S, Ps. Stud. 1,S, 144; vgl. Ps. Stud. III S, 41 ff. (zu Ps. 50), 

Bake. ot, 111, S:.96 f. 

3 An Krankheit denkt alternativ Delitzsch; da er aber an die Vorstellungen 
des evangelischen Kirchengesangbuches oder des studentischen Kommers- 
liederbuches gebunden ist, so denkt er an eine Melodieangabe und ratet 
auf ein Lied mit den Anfangsworten mah“/ap léb. Das ist alles fein 
modern und unorientalisch, 

Vid.-Selsk. Skrifter. II. H.-F. KI. 1922. No. 2. 3 
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die Formel relativ alt ist, geht aus der Fem.-form auf F\- hervor. — Dafs 
88 ein Krankheitspsalm ist, liegt auf der Hand. Unklar bleibt zunachst 
nur, ob die Uberschrift den Psalm als »gegen« die Krankheit gerichtet 
oder als dazu bestimmt, »tiber« die kranke Stelle gelesen zu werden, 
bezeichnet. Bei Ps. 53==14 ist es die nachstliegende Annahme, daf&B er 
urspringlich als eine Gebetsliturgie gegen die Zauberer (p0‘Ué dwdn) im 
allgemeinen gedichtet ist; das Subjekt des Gebets ist die Gemeinde, die um 
Schutz gegen solche Feinde bittet, die durch geheime Kiinste allerlei Unglick, 
im besonderen Krankheit, tuber das Volk und die Einzelnen bringen!. Die 
iiblichste Wirkung des Zaubers ist aber die Krankheit®. Diejenigen, die 
diese Wirkung der Zauberer am starksten empfinden, sind natiirlich die 


Einzelnen, nicht so sehr das Volk als solches. Und so ist es durchaus — 


moglich, dafs Ps. 14 == 53, auch wenn er urspriinglich als Abwehrpsalm 
zur Jahresfeier gegen die Zauberer — oder gegen bése Feinde — im all- 
gemeinen gemeint sein sollte, spater als Psalm bei den Krankheitsreini- 
gungsriten eines Einzelnen, bei der Siindopferhandlung®, verwendet worden sei. 

Aber auch wenn wir bei der kollektiven Deutung von 14==53 stehen 
bleiben, ist die Uberschrift ohne Schwierigkeit auf den Inhalt des Psalms 
zu beziehen. Die wichtigste Wirkung des Zaubers war, wie gesagt, die 
Krankheit. Eine Gebetsliturgie, die gegen die Zauberer als solche gerichtet 
war, konnte daher sehr wohl als gegen die Krankheit im allgemeinen 
gerichtet, betrachtet werden. 

Wie der Ausdruck »das Schicksal wenden« 53,7 und die Uberein- 
stimmung mit 85 und 126 zeigen, hat der Psalm héchstwahrscheinlich zum 
grofsen Jahresfeste im Herbst gehédrt*. Er stellt sich damit all den Riten 
und Gebeten zur Seite, die den Zweck haben, den Segen, das Gliick und 
die Sicherheit des kommenden Jahres zu befestigen®. Wir dirfen daher 
mit ziemlicher Sicherheit annehmen, dafs er im Kulte mit gewissen Riten 
verbunden war, die eben als Abwehrriten gegen die p0'“/é dwan, und somit 
auch gegen ihre gefahrlichste Wirkung, die Krankheit, aufzufassen waren. 
In diesem Falle ist die Ubersetzung des ‘a/ mit »wider« oder »gegen« die 
nachstliegende; der ganze Ausdruck bedeutet dann: »gegen die Krankheit 
(gerichtet)«, zum Gebrauch gegen Krankheit zu lesen, vgl. etwa Jes. 15, 1 

Wenn wir aber bei einer individuellen Deutung und bei der Annahme 
eines individuellen Gebrauchs von Ps. 14==53 bleiben, so ist auch die 


1S. Ps.-Stud. J, S, 36, 170; Ps,-Stud, Il, S. 174 ff; Ps.-Stud. 111) Seema 
2 .Ps.-Stud. I, S; 912; .41—46; 68109. 
8 S. Ps.-Stud. 1, Si 134 —197. 
4 
5 


S..Ps.-Stud. Il, S. 174 ff. 
S. Ps.-Stud. Il, S. 97 ff. 
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Ubersetzung »tiber die Krankheit«, d.h. aber die kranke Stelle zu rezitieren, 
méglich und erwagenswert. Die Uberschrift wiirde sich dann auf einen 
einzelnen Akt des Krankenreinigungsrituals, namlich auf die mit der kranken 
Stelle vorzunehmenden Manipulationen!, beziehen. Zu diesen wiirde dann 
auch das Rezitieren des Psalms als Gebet und machtwirkendes (»magisches«) 
Mittel zugleich gehéren. 

22. Denselben Sinn diirfte auch nivninoy 5 haben, sei es, dafs 
hier ein Wort derselben Wurzel und Bedeutung vorliegt, sei es, dafg wir 
es mit einem Schreibfehler zu tun haben. Jedenfalls ist man berechtigt, 
die Vokalisation aufser acht zu lassen; und was das Jod betrifft, so setzen 
sowohl LXX tzéo tig zdnoovoucvong und Hieron. pro hereditatibus einen 
defektive geschriebenen Text voraus (s. Baethgen, S. XXXV). Man kann 
dann entweder an eine Nebenform sores — pom denken, oder einen 
alten Schreibfehler (3 fir f8) annehmen. Daf Sy Schreibfehler fiir oy ist, 
beweist das twéo der LXX. Auch Ps. 5 ist ein ausgepragter Krankheits- 
psalm, vgl. V.6, und zugleich deutlich fiir eine kultische Handlung bestimmt, 
s. V.4 mit der Hindeutung auf das »Omenopfer« dégdr?. — Erwahnung 
verdient, dafs Targum die Formel als ‘a/-m*hd/0f (s. Baethgen, ib), d. h. »bei 
den Reigentanzen« wiedergibt; das deutet auf eine Lesart fS statt 3, s.oben. 

a. ninoy- Y kommt als Uberschrift 46 vor; als Unterschrift stand 
es urspriinglich 48, 15, Wo es jetzt in mio->y verschrieben ist, s. Baethgen 
zur Stelle und vgl. LXX: éi¢ totg aiwrvac= nipoy->y: Die Formel ent- 
halt, wie aus der oben behandelten Stelle I Chr. 15, 20—22 hervorgeht, 
sicher keine Instrumentangabe (so Raschi, s. Baethgen, XLII; nach Gratz: 
elamitische Instrumente, s. Buhl, Psalmerne?, S. XLVI). Somit auch nicht: 
jungfrauliche, d.h. mit hohen Ténen klingende Instrumente (Ges.-Buhl, s. v. 
my). Die Stelle I Chr. 15, 20—22 zeigt vielmehr, dafs der Ausdruck 
héchstwahrschenlich auf einen kultisch-liturgischen Akt hindeutet, zu dem 
Harfenspiel (und Gesang) (bannbalim) gehorte. 

In irgend einer Weise korrespondiert miady coy) hier mit dem ny 
MswWn im flg. Vers; ersteres bezeichnet die kultische Gelegenheit, bezw. 
eine besonders hervortretende kultische Gelegenheit, bei der die Harfen 
verwendet wurden; letzteres die Gelegenheit, bei der die Zithern zur Ver- 


1 Vgl. Il Kg 5,11, wozu. mein Aufsatz in N, T. T. 1909, Om nebiisme og 
profeti, Sa s40: Hammiagqom ist kaum, wie Kittel HKAT u. a. meinen, 
das betreffende Heiligtum, sondern die Stelle, an der die Krankheit her- 
vorgebrochen ist, bezw. ihren Sitz hat; ,die Hand gegen die Stelle 
schwingen“ ist eine drohende Geste, die den Krankheitsdamon, bezw. 
den Krankheitsstoff, bannen soll, vgl. Mk. 11, 25. 

= S. Ps.-Stud. I, S. 146 f. 
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wendung kamen. Ob die beiden Formeln zwei Seiten derselben kultischen 
Handlung oder etwa zwei verschiedene Handlungen oder Gelegenheiten 
bezeichnen, geht aus der Stelle nicht hervor. Das den beiden korrespon- 
dierenden Ausdriticken Gemeinsame braucht nur das zu sein, dafs sie beide 
kultische Situationen angeben, zu denen Musik und Gesang gewisser Arten 
gehéren. Man parafrasiere die Stelle etwa folgendermafsen: die Lewiten 
A. und B. (wurden bestellt) mit Harfen, (um) bei den — bezw.: (um unter 
anderen Gelegenheiten auch) bei den ig gties’, (zu spielen); X und Y, mit 
Zithern (um) bei der — bezw.: (um unter anderen Gelegenheiten auch) bei 
der — PSN’ (zu spielen), (beides) zu-dem Zweck myst (d. h. um die 
Gottheit gnadig zu stimmen, s. Nr. 17). 

Die tibliche Deutung geht dahin, dafs die beiden Ausdriicke zwei Ton- 
arten bezeichnen: den Sopran und die eine Oktave tiefer liegende Unter- 
stimme. Diese Deutung scheitert 1. daran, dafs wir nichts davon wissen, 
dafs unsere aus der byzantinischen Musik stammende Oktav-tonleiter der 
altisraelitischen Musik zu Grunde gelegen habe, und 2. an der Unwahr- 
scheinlichkeit der Annahme, dafs das Spielen und Singen in einer bestimmter 
Tonhéhe durch ‘a/ ausgedriickt worden ware. 

Wasesalso wirklich bedeutet, dariiber sind einstweilen nur Vermutungen 
erlaubt. Weeder coy = Ewigkeit, noch eine Ableitung aus der Wurzel 
ody = kraftig sein, scheinen einen brauchbaren Sinn zu geben. Wenn 
man aber mit LXX (ize@ tay xevpiwy) das Wort als nin>y — Geheim- 
nisse auffafst und dies mit den Beobachtungen, die aus dem Inhalt der 
beiden Psalmen 46 und 48 gemacht werden kénnen, zusammenstellt, so 
kann man vielleicht daraus zu einem Deutungsvorschlag kommen, der jeden- 
falls besser als die bisherigen zu sein scheint. 

In meinen Psalmenstudien II habe ich nachzuweisen versucht, dafs die 
beiden Psalmen 46 und 48 zu dem als ein Thronbesteigungsfest Jahwa’s 
gefeierten Herbst-und Neujahrsfest gehért haben, s. besonders I. Teil, Kap. 
I 1b, II 1d, 3d. Ps. 48 setzt jedenfalls eine heilige Prozession voraus, und 
der Hauptinhalt des Festes war eben die dramatische Prozession, bei der in 
verschiedener Weise, durch kleine Aufziige etwa wie in Ps. 132 oder durch 
mimische und symbolische Gesten und Gegenstiande, in Liedern und Hymnen 
auf das fiir die Kénigsherrschaft Jahwa’s grundlegende Ereignis, den Schép- 
fungs- und Drachenkampfmythus oder den Auszugsmythus oder den Vélker- 
kampfmythus (S. Psalmenstudien II, Kap. II 1) hingedeutet wurde. In den 
symbolisch-mimischen Handlungen sind eben diese Heilstatsachen, die die 


Grundlage fiir Leben und Existenz der Gemeinde bilden, im Feste wieder- 


holt und lebendig gemacht worden, von den Festgenossen neu erlebt und-= — 


in darauf beziiglichen Hymnen gefeiert worden. 


“a 
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Was haben nun aber «die Geheimnisse« mit diesem Fest zu tun? Das 


wird vielleicht klarer, wenn man auf einen weiteren, besonders wichtigen 


Zug desselben achtet. — Die Neuerlebung ist im Feste als ein Teilnehmen 
an einer Neuschépfung aufgefafst worden. Durch die im Kulte gesetzte 
neue Schépfung werden die Grundlagen zu einem neuen — und natiirlich 
besseren — Dasein der Gemeinde gelegt. Aus dem Kulte steigt immer 


das neue Leben, die Zukunft hervor. Der Kult taucht gleichsam in die 
Vergangenheit nieder und wiederholt sie als Erlebnis der Gegenwart; da- 
durch schafft er das ganze Leben und damit auch die Zukunft neu. Dieses 
neue Dasein stellt sich dar als eine — verklarte — Wiederholung dessen, 
was gewesen ist. In und mit der in der kultischen Prozession, im Kultdrama 
erlebten und mit Augen geschauten Thronbesteigung Jahwa’s ist zugleich 
eine Wiederholung all der Heilstaten Jahwa’s, durch die das Volk lebt, 
gegeben oder verbirgt. Nun weifs die Gemeinde, was geschehen soll. 
Denn von jetzt an darf sie eine glanzende Wiederholung all der in den 
Thronbesteigungsmythen gefeierten Grofstaten als ihr kiinftiges Schicksal 
erwarten. Die Gottheit hat ihr ihr ganzes Handeln offenbart, sowohl das 
was gewesen und jetzt wiederholt worden ist, als das, was von jetzt an 
geschehen soll. Die Gottheit ist erschienen und hat der Gemeinde die Ge- 
heimnisse ihres Tuns und Handelns offenbart. 

Vor allem sind es die Geheimnisse der Zukunft, die im Kultdrama den 
Teilnehmern offenbart werden. Im Kultdrama wird recht eigentlich die 
Zukunft vor den geistigen Augen der Festgenossen aufgerollt. Schon von 
jeher erwartet man etwas von der Thronbesteigung des Gottes; die Er- 
wartung des Kommenden ist die tragende Grundstimmung des Festes. Und 
nun deutet man die Zukunft im Lichte des urzeitlichen Sieges und der 
Thronbesteigung Jahwa’s. Daraus erwachst der Gemeinde die jubelnde 
Gewifsheit, dafs ihr ein hohes Glick beschert ist; davon singen die Hymnen 
und Psalmen des Festes. Der Lobgesang eilt auf den Fliigeln des Glaubens 
und des Erlebnisses in die Zukunft hinaus; das Weltdrama, dessen Abspie- 


gelung das Kultdrama ist, liegt jetzt offen vor den Augen der Teilnehmer; 


sein Geheimnis ist aufgedeckt, Israel weifs, was kommen soll. Es kennt 
~ schon und hat schon das wunderbare Glick ergriffen, das ihm jetzt bevor- 
steht. — So sind denn auch die prophetischen Worte, die das Kommende 


verheifien und es deuten, ein fester Bestandteil der Liturgien des Festes!. 
Da klingen die Stimmen der Kultpropheten und _ verheifsen in festen, stehen- 
den Formen Israel eine strahlende Zukunft. Solche Festorakel sind etwa 


die in Ps. 8t; 85; 132 eingeschlossenen Verheifsungen. 


ers.<otud, Ill, S, 30 ff. 
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Dafs dieses im Festdrama offenbarte Tun der Gottheit als eine Offen- 
barung tiefer Geheimnisse aufgefafst worden ist, darauf deuten mehrere 
Umstande. — Zuniachst ist zu beachten, dafs man in Israel, wie an vielen 
anderen Orten, das Hervortreten und Wirken der Gottheit tiberhaupt als 
etwas, das von tiefem Geheimnis umgeben war, betrachtet hat; es durfte 
gewohnlich nicht von menschlichen Augen gesehen werden; vgl. Gen. 2, 21; 
15, 12 ff.; 32, 27. Als Grundsatz ist dies in Dtn. 29, 28 ausgesprochen: 
die Geheimnisse gehéren Jahwa, deinem Gotte. Nur einzelne Begnadigte 
diirfen sie in gewissen Fallen kennen (Am 3, 7). 

Im Kultdrama werden aber diese Geheimnisse, sowohl das Geheimnis 
von dem ersten Wirken Jahwa’s auf Erden, dem Chaoskampf usw., kurz 
von allen den Taten, die sich im Kultmythus abspiegeln, als auch die 
Geheimnisse der Zukunft, den Teilnehmern offenbart; und dazu treten noch, 
wie gesagt, die Offenbarungen der Kultpropheten. — Und nun deuten 
einige der Festpsalmen, und ausgerechnet eben 46 und 48, darauf hin, dafs 
die Festgenossen jetzt mit eigenen Augen wunderbare, ja fast unglaubliche 
Dinge gesehen haben. Was sie friiher nur vom Hérensagen dunkel ahnten, 
das haben sie jetzt mit eigenen Augen in der Gottesstadt gesehen; mitten 
im Tempel haben sie die Gnadentaten Jahwa’s andachtsvoll betrachten 
diirfen (48,9—10). Und der Dichter von 46 fordert die Gemeinde auf, 
mit eigenen Augen die Taten Jahwa’s zu betrachten. Wir haben in Psal- 
menstudien II nachzuweisen versucht, dafs diese Stellen sich héchstwahr- 
scheinlich .auf gewisse Riten im Kultdrama beziehen, die die Wundertaten 
Jahwa’s (vgl. die Ausmalung der Folgen derselben in 46, 9 f und 48,9 f) fiir 
die Sinne wahrnehmbar darstellten. Dafs dies alles als eine Offenbarung 
bisher unbekannter Tatsachen und ungeahnter Seiten des géttlichen Wesens 
aufgefafst wurde, darauf deutet 48,4: Jahwa ist seitdem »bekannt und 
erkannt worden« néda‘. Hier ist auch auf 76,2, der auch zu demselben 
Feste gehdrt hat, zu verweisen: Jahwa ist jetzt in Juda und Jerusalem 
offenbar geworden néda'. ; 

Erwahnt sei ferner, dafs die grofsen Kultfeiern bei vielen Vélkern und 
Religionen als Mysterien, als Geheimnisse gelten, wenn nicht im spezifischen 
Sinne der eigentlichen Mysterienreligionen, so jedenfalls in dem Sinne, 
dafs keine Unberufenen und Unheiligen dabei sein diirfen. Dafs man auch 
im alten Israel diese Auffassung gehabt hat, ist nicht unbekannt. So hat 


z.B. ein Unbeschnittener nie in die Kultversammelung Israels hineinkommen 


dirfen. Und von den Psalmen, die zu diesem Fest gehdrt haben, sind es op 
zwei, die ausdriicklich den Gedanken hervorheben, dafs nur derjenige, der 


im Besitz der Reinheit des Herzens und der Hande ist, anjder Kultprozession 


7 ‘= 
i. 
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zum Heiligtum hinauf teilnehmen darf (Ps. 24, 3—6; Ps. 151). Nur die Gerech- 
ten und Reinen durften das schauen, was dabei vor sich ging. 

Aus diesem allem sind wir berechtigt, glaube ich, die Schlufsfolgerung 
zu ziehen, dafs ‘/iimop eine technische Bezeichnung gewisser Stiicke der 
Festriten und -Spiele des grofsen Herbst- und Thronbesteigungsfestes 
gewesen ist, und dafs die Psalmen 46 und 48 mit diesen kultischen Hand- 
lungen zusammenhangen. Sie sind »tiber (oder bei) den Geheimnissen« 
gesungen worden. 

Eine Bestatigung dieser Zusammenstellung des Ausdruckes mit dem 
Herbstfeste finde ich in dem Umstand, dafs die oben besprochene Notiz I - 
Chr. 15, 19—21 sich in dem jetzigen Zusammenhange allerdings auf eine 
besondere Gelegenheit, die Uberfiihrung der Lade nach Sion, bezieht, s. II 
Sam. 6, dafs aber dieses Fest schon in den Quellen als ein Thron- 
besteigungsfest Jahwa’s aufgefafst worden ist; denn es ist sowohl vom Ver- 
fasser des Berichts in II Sam. 6 als auch vom Chronisten I Chr. 16 nach 
dem Vorbild des Thronbesteigungsfestes geschildert und von dem letzteren 
in Verbindung mit den Thronbesteigungspsalmen gesetzt worden. S. Psal- 
menstudien II, S. 109 ff. : 

Méglich ist nun, dafs der Ausdruck ‘a/-‘*/iimop eine besondere Bezie- 
hung zu den oben erwahnten, zur Festprozession gehdérigen, die geschauten 
Dinge in Bezug auf die Zukunft deutenden, somit die Geheimnisse der 
Zukunft enthiillenden Verheifsungen der Kultpropheten enthalt. Dafiir kénn- 
ten zwei Umstande sprechen. Erstens die Ubersetzung der LXX izcéo 
tov xovpiwy, die mit der Ubersetzung von DIND 51,8 ibereinstimmt: ra 
zovgea. Syntaktisch ungenau, aber sachlich richtig paraphrasieren sie: idov 
yao tlndevay nyarcnoag, tx adnha xal ta xovpLa tH Gopiag Gov édH hwoag 
wot. Die Stelle handelt wahrscheinlich von kultischen Offenbarungsmitteln, 
durch die der Kranke, sei es die Ursache seines Leidens, sei es die Zusage 
von der Heilung desselben, erfahrt; die Deutung von der Tiefe und dem 
Verborgenen des Herzens ist zusammenhangswidrig. ning steht Hiob 
38, 36 in Parallelismus mit den Wolken des Himmels, als Offenbarungs- 
mittel gedacht (das Wahrsagen aus dem Wolkenflug ist bekannt genug), 
und mufs somit irgend ein heimliches Offenbarungsmittel (bezw. Offenbarungs- 
statte?) bedeuten; dasselbe wird in Ps. 51,8 von sdfum gelten miissen. 
Der Vers enthalt ein »Vertrauensmotiv: Du, der du Wahrheit durch »das 
Heimliche«(?) (zu offenbaren) liebst und mich die Weisheit (deiner heilsamen 
Offenbarung) lehrst, reinige du mich jetzt mit dem Ysopbiindel usw. Der 
Psalm ist ebensogut ein »Kultlied« — trotz V. 18 f. — wie die meisten anderen 
individuellen Klagespsalmen. S. des naheren Psalmenstudien 1, S. 142 ff. 


1 S,. Psalmenstudien II, S. 118 ff. 
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Die zweite Bestatigung bieten II Kg 3,15; 1Sam. 10,5; vgl. 16, 16.23: 
wenn der Prophet wahrsagen soll, d. h. den Geist herbeirufen, dann greift er 
zum Saitenspiel, la&t den Spielmann holen. So begreift man, warum es in 
I Chr. 15,21 ausdriicklich betont wird, dafs die Lewiten die Harfen »iber 
die Geheimnisse«, d. h. bei den Enthillungen der Kultpropheten, schlugen. 

Dafs derartige kultische Orakel nicht nur bei dem oben besprochenen 
Feste ihren Platz gehabt haben, darf als sicher gelten. 

24. Uber "32 mny 9 weifs ich nichts zu sagen. Der Psalm 9g—10 
ist, wie so viele andere Psalmen des Psalters, ein gegen die po‘“/é dwdn, 
‘die Zauberer, und vielleicht auch gegen ihre Helfer und Ebenbilder, die 
Damonen! gerichteter Klagepsalm mit Bitte um Rettung aus ihrer Gewalt. 
Er ist von einem als Vertrauensmotiv gedachten Dankhymnus tiber die 
friiher erfahrenen Rettungstaten Jahwa’s in ahnlichen FAllen eingeleitet, vgl. 
27, vielleicht auch 40. Er kann demnach nichts mit dem Thronbesteigungs- 
feste zu tun haben, es sei denn, dafs das Ich des Psalms kollektiv zu deuten 
ware und er als Ps. 14 aufzufassen sei. Auch dann hat er aber wohl nichts 
mit der grofsen Festprozession und dem Kultdrama zu tun. Die mehrmals 
vorgeschlagene Auffassung, die in den beiden ersten Worten einen Schreib- . 
fehler fir ‘al “/iimop sieht (siehe Ges.-Buhl), kann daher nicht richtig sein, 
es sei denn, dafs der Ausdruck als Unterschrift zu Ps. 8 gehdrt (vgl. 48); 
denn dieser Psalm gehért auch zum Herbstfest (s. Nr. 26). Ich méchte es 
nicht fir ganzlich ausgeschlossen halten, dafs die Uberschrift Ps. 9 eine 
historische Notiz betreffend die erstmalige (oder eine gelegentliche) Ver- 
wendung des Psalms als Krankenreinigungspsalm sein kénne, und dafs 
demnach folgendermafsen zu tibersetzen ware: »wider den den Sohn (irgend 
eines Kénigs) bedrohenden Tod«. Das kénnte vielleicht den unleugbaren 
nationalen Ton erklaren, der gewissen Stiicken des Psalms, trotz der Emen- 
dierung gem statt gojim, anhaftet; die Sache des Kénigshauses ist nach alt- 
israelitischer Anschauung eine nationale Angelegenheit; das Ungliick dieses 
Hauses ist ein Volksungliick. Dafs die Psalmen des Kénigstempels von 
vornherein zunachst zum Gebrauch des Koénigs und seiner Familie bestimmt 
waren, ist an sich sehr wahrscheinlich?. — Ich habe diese Méglichkeit nur 


erwahnen wollen; fiir sehr wahrscheinlich halte ich sie nicht. 


* Mit Duhm ist dberall gé’im statt gojim einzusetzen (dies gegen Psalmen- 
studien I, S. 172; der Psalm ist einheitlich und die Stérung des alpha- 
betischen Schemas in dem Mittelstiick beruht wohl nur aufzufalligen Griinden). 
geim ist ein Synonym zu p0/é Gwdn, bezeichnet jedoch urspriinglich und 
vielleicht auch jetzt noch haufig die Damonen. S. Psalmenstudien I, S. 71 f. 

In 9,7 ist st. ‘dtm ein ‘dy7sim zu lesen, auch dies urspr. eine Bezeich- 

nung der Damonen, s. Ps. St. I, S. 172. 

So war es auch in Babylonien-Assyrien, s. Jastrow, Religion Babyloniens — — 
und Assyriens. II, S, 106. ay 


tw 
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25. msawny 6; 2; 11 Chr..15, 21 ist, wie wir oben zu Nr. 23 
sahen, ein in gewissen Fallen mit ‘al-‘aliimop korrespondierender Ausdruck. 
Es scheint eine der charakteristischsten Kulthandlungen, bei denen auf 
Zithern gespielt wurde, zu bezeichnen. Wenn die Vokalisation richtig ist, 
so bedeutet es »tiber der Achten« oder »tiber dem Achtel«. Was ist aber 
»die Achte«, bezw, das Achtel? Jedenfalls kein Musikinstrument, s. Nr. 23, 
héchstwahrscheinlich auch keine Tonart (ib.). Den einzigen positiven Anhalts- 
punkt bietet der Inhalt der beiden Psalmen 6 und 12. Sie gehdren derselben 
Gattung an, den individuellen Klagepsalmen, die uber die Nachstellungen 
der bésen Feinde, der »Zauberer« (6,9) oder »der mit den glatten Lippen 
und den grofssprecherischen Zungen«! (12, 4) klagen; beide Psalmen schliefen 
mit einem Ausdruck der triumphierenden Gewifsheit, dafs Jahwa die Bitte 
des Betenden gehért hat (6,9—10; 12,6—12); letzterer gibt sogar die 
Antwort Jahwa’s im Wortlaut wieder; in 6 fallen die Worte mit einer Gewifs- 
heit, die die Voraussetzung notwendig zu machen scheint, dafs der Betende 
auch hier durch den Mund des Kultpropheten eine ebenso direkte Antwort 
wie in 12 erhalten hat, deren Wortlaut aber nicht mitgeteilt wird. Wenn 
die beiden Psalmen Kultpsalmen sind, so kann es nicht zweifelhaft sein, 
dafs wir es hier mit mehrgliedrigen Liturgien zu tun haben. Besonders 
deutlich ist 12; V. 2—5 sind die Klage und Bitte des Leidenden; in V. 6 
antwortet ein Priester (Kultprophet) im Namen Jahwa’s und verspricht 
Erhérung; V. 7—8 driicken den jubelnden Dank des Betenden fiir die die 
Siindenvergebung, die Reinigung und die Heilung in sich schliefsende gétt- 
liche Zusage aus. 6 enthalt nur das erste und das dritte dieser Momente: 
Klage und Bitte V. 2—8, Dank und Gewifsheit V. g—11; hier dirfen wir 
aber, wie erwahnt, voraussetzen, dafs zwischen V.8 und g etwas einge- 
troffen ist, was den jubelnden Ton in off. erklaren kann; dieses »Etwas« 
ist eben die Zusage des Priesters, die die gnadige Hilfe Jahwa’s ver- 
sprochen hat. 

Insofern als sie Liturgien sind, kann natiirlich die Uberschrift auf den 
einen oder den anderen Teil derselben Bezug nehmen. An sich ist es 
méglich, dafs sie aus dem Gebetscharakter der beiden Psalmen erklart wer- 
den miisse; es ware aber auch moglich, dafs sie in irgend einer Weise mit 
dem Orakelcharakter derselben in Zusammenhang stande. 

Sowohl in 6 wie in 12 dirfen wir uns vorstellen, dafs neben der Zu- 
sage zugleich irgendwelche Reinigungs- und Siihneriten vorgenommen 
worden sind, die die Siinde, die Unreinheit, die Krankheit gleichsam mate- 


1 Psalmenstudien I, Kap. I 7; Il 6. 
2 S. Psalmenstudien I, S. 53 f; 149 f; Ps.-Stud. II, S.172 f; Ps.-Stud. III, S. 63ff. 
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riell wegnehmen sollten. — Jedenfalls gehéren die beiden Psalmen zu der 
gewissermafsen entscheidenden Stelle im Sihnritual; die kultische Entstin- 
digung darf im dritten (zweiten) Teil der beiden Psalmen als schon geschehen 
vorausgesetzt werden; daher die lobpreisende Danksagung zum Schlufs. 
Nun spielt bekanntlich die Zahl acht bei vielen Reinigungsriten eine grofse 
Rolle. So ist etwa der achte Tag bei nicht wenigen derselben der entscheidende 
Zeitpunkt. Sieben Tage soll der Unreine in seiner Unreinheit bleiben; am 
achten Tage kann er gereinigt werden. So der Neugeborene: am achten 
Tage wird er von der Unreinheit der Unbeschnittenheit gereinigt (Lev. 12. 3); 
ebenso der mit. »Fluf&« (206) Behaftete (ev: 15, 13 f.), die Menstruirende 
(Lev. 15, 19. 28. 30) und derjenige, der bei ihr geschlafen hat (15, 24), der 
Geweihte, der durch eine Leiche verunreingt worden ist (Num. 6,9—11). — 
Besonders instruktiv ist nun das Gesetz tiber die Reinigung der Aussatzigen 
Lev. 14. Nachdem der zu Reinigende sieben Male mit dem Blutwasser, 
dessen Zubereitung in Vs.4—6 beschrieben wird (s. oben Nr. 18), besprengt 
worden ist, soll er seine Kleider waschen, die Haare scheren, ein Bad 
nehmen und dann »innerhalb des Lagers¢, jedoch aufserhalb seines »Zeltes« 
7 Tage lang bleiben; am siebenten Tag soll er alle Haare auf seinem 
Kérper scheren, die Kleider waschen und ein Bad nehmen; »dann ist er 
reine V.g. Was nun folgt, ist wohl gréftenteils als eine Verdoppelung 
der Reinigung zwecks sicherer Wirkung zu betrachten; denn er war ja 
schon rein; die Besprengungen V.17 und 18 sind Parallelen zu denen in 
V. 7 und 14. Am achten Tag soll der zu Reinigende mitsamt den befohlenen 
Opfergaben vor dem Heiligtum erscheinen, um wieder in die Gemeinde auf- 
genommen zu werden; die »Siinde« ist somit noch nicht »gesihnt«. Eins 
der beiden mitgebrachten mannlichen Opferlammer wird nun als Gam 
geopfert; das Blut wird auf das rechte Ohr, den rechten Daumen und die 
rechte grofse Zehe des zu Reinigenden gestrichen. Diese Bestreichung mit 
dem Blute des Opfertieres kann als die achte Blutbesprengung nach 
den sieben Besprengungen mit dem in Wasser gemischten Blut des geopfer- 
ten Vogels V.7 betrachtet werden. Nun folgt eine Reihe von weiteren reini- 
genden Besprengungen, diesmal mit Ol. Aus dem mitgebrachten O1 »fillt 
der Priester seine linke Hand«, und sprengt davon sieben Mal »vor 
Jahwa«. Dann bestreicht er mit dem Rest des Ols die oben genannten 
drei Kérperteile des zu Reinigenden und giefst die letzten Tropfen tiber 
seinen Kopf: »also (waw cons.) schafft ihm der Priester Siihne vor Jahwa« 
(V. 18). Diese Bestreichung des Kérpers mit Ol ist als die achte Olbe. : 
sprengung nach den sieben »vor Jahwa« zu betrachten, und dem Wort- _ 
laute nach ist es diese achte Besprengung, die als das letzte und wichtigste il > = 
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Endlich wird ein weibliches Lamm als hattdJ-opfer und das zweite Widder- 
lamm als Brandopfer geopfert, »und so soll ihm der Priester Sithne schaffen, 
dann ist er rein« (V. 20) — dieser Satz bezieht sich offenbar auf das 
ganze Ritual. 

Die Annahme ist ohne Zweifel berechtigt, dafs ahnliche verwickelte 
Ritualen auch bei anderen Reinigungen verwendet wurden. Wie diese 
anderen Entsiindigungen vollzogen wurden, dartiber schweigt das Gesetz; 
es ist aber ein Zufall, dafs wir nur tber die Reinigung der Aussatzigen 
so ausftihrlichen Bescheid wissen. 

Es scheint somit geradezu Regel gewesen zu sein, dafs die endgiiltige. 
Reinigung — und somit auch die priesterliche Verkiindigung derselben — 
erst nach sieben »Versuchen« erlangt wird;erst das achte Mal entscheidet 
— sei es, dafs Olbesprengungen oder Blutbesprengungen, sei es dafs Opferzu- 
bereitungen oder ahnliches je bei den verschiedenen Fallen als das eigent- 
lich Reinigende betrachtet worden sind. Wenn die vollzogene Reinigung 
nach diesem achten Mal dem Kranken zugesagt worden ist, so hat damit 
das géttliche Orakel hier seinen Platz; es ist aber natiirlich, dafs alle die 
verschiedene Akte — und dann besonders der letzte — von Gebeten und 
Psalmen begleitet wurden. 

Da nun, wie wir sahen, die Pss. 6 und 12 zweifelsohne fiir den ab- 
schliefsenden Héhepunkt einer Krankenreinigung bestimmt sind, so liegt es 
sehr nahe, sie mit dem abschliefsenden »achten Reinigungsakt« in Verbin- 
dung zu setzen. Das zu erganzende Nomen ist schwieriger zu finden. Da 
wir nun aber nicht notwendig an Aussatzreinigungen denken miissen, und 
da die Achtzahl tiberhaupt bei Reinigungen eine ziemlich grofse Rolle 
gespielt zu haben scheint, so lage es vielleicht am nachsten, einen ganz 
allgemeinen Begriff, etwa ANY, Reinigung, oder vielleicht einfach BY5 
Mal zu erganzen. Seis 

»Das achte (Mal)« oder »die achte (Reinigungshandlung)« ware dann 
ganz einfach als ein kultischer Terminus fiir die letzte und entscheidende 
Reinigungshandlung des langen Krankenheilungsrituals zu betrachten. Dafs 
Reinigungsriten auch bei dem vom Chronisten I 16 vorausgesetzten Herbst- 
und Thronbesteigungsfest stattfanden, diirfen wir als sicher voraussetzen, 
s. oben Nr. 21. 

26. prain-y 8; 8r; 84 bedeutet sicher nicht »auf dem gattitischen 
Musikinstrument« (so nach Targum) oder »nach der gattitischen Tonart« 
(Ewald u.a.). Denn erstens hat ‘a/ in den Uberschriften sonst nachweisbar 
nicht diese Bedeutung. Und zweitens gibt es — der Theorie nach — im 
Kulte tiberhaupt nichts, was aus dem Fremden stammt, nichts, was nicht 
einheimisch und schon in der Urzeit von der Gottheit geboten ware. Auch 
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wenn eine Kultsitte tatsachlich fremdlandischen Ursprungs ist, so wird das 
nicht zugegeben; im alten Israel waren alle Kultsitten, und so auch wohl 
die Singweisen, »Mosaischen« Ursprungs. Dafs Ahaz eine Kopie eines 
damaszenischen Altars fiir den jerusalemischen Kult herstellen lief, wird 
ihm in der priesterlichen Uberlieferung nicht zum Guten angerechnet (II Kg. 
16, 10 ff.). So ware jedenfalls eine Namengebung aus der philistaischen 
Stadt Gat in diesem Sinne undenkbar. — Auch die von LXX, Sym., Hieron., 
Aqu. und der Midrasch reprasentierten und von Baethgen (S. XL) u. a. 
befiirwortete Auffassung, nach der Ninn zu lesen, »bei den Keltern« zu 
iibersetzen und dies auf das Laubhittenfest zu beziehen sei, ist jedenfalls 
in dieser Form nicht haltbar. 

Erstens wurde der religidse Teil des Laubhittenfestes sicher nicht 
»bei den Keltern« gefeiert; zweitens sieht man nicht ein, wie »die Kelter« 
eine Bezeichnung des religidsen Teils des Laubhiittenfestes werden konnte, 
selbst wenn das Fest in erster Linie ein Weinlesefest gewesen ware; denn 
das Zentrale des religidsen Ernteteils des Festes war das Abgeben der Erst- 
linge und das feierliche Essen und Trinken »vor Jahw4«, nicht das Keltern. 

Freilich mag die Aussprache der LXX vielleicht richtig sein, s. unten. 
Und sachlich richtig ist wohl auch die Beziehung auf das Herbstfest. 

81 bezieht sich nun deutlich auf den Neujahrs- und Thronbesteigungs- 
charakter des Festes, naher bestimmt auf die nach dem Einzug Jahwa’s 
folgende Erneuerung des Bundes!. Da er das Schofarblasen und Teru‘a- 
rufen als eine Hauptsitte des Festes erwahnt und diese Sitte als ein beson- 
ders heiliges Gebot betrachtet, so ist der Schlufs erlaubt, dafs er in ziem- 
lich unmittelbarer Verbindung mit dem Hauptritus des Festes, der grofsen 
Einzugsprozession Jahwa’s, des neuen Konigs, gestanden hat; denn der Einzug 
war von Hérnerschall und Freudenrufen (»Kénigshuldigung«, “ri‘ap mdlich 
Num. 23, 21, vgl. Ps. 89, 16) begleitet, s. 47,5. — Zu diesem Fest gehdért 
auch Ps. 8, der Hymnus auf die Schépfung; der Thronbesteigungstag war 
zugleich der Tag der neuen Schépfung?. Dasselbe gilt von 84, der wie 
132 eine feierliche Prozession voraussetzt, Jahwa als Koénig feiert und wie 
132 eine Firbitte fiir den Gesalbten enthalt®. Diese allen drei Psalmen 
gemeinsame Beziehung auf das Herbst- und Thronbesteigungsfest mufs den 
Ausgangspunkt fiir die Deutung der Uberschrift bilden. 

Nun zeigen 132 und 24, dafs bei der Prozession des Festes die Lade 
eine hervortretende Rolle spielte+; die Lade ist das Palladium Jahwa’s, auf 
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{oder in) der sitzend Jahwa »hinaufsteigt«. Und in irgendeiner Beziehung 
zur Lade mufs — so scheint es mir — die Uberschrift rengnacy stehen. 
Das geht fiir mich aus den folgenden Erwagungen hervor. 

Bei dem ersten Aufzug der Lade blieb diese bekanntlich — angeblich 
wegen des Unfalles mit Uzza — 3 Monate lang im Hause des Obed-Edom 
haggitti stehen 11 Sam. 6, 1o—11. Die Bezeichnung des Mannes als hagyiti 
ist gewifs nicht zufallig. Es ist aber héchst unwahrscheinlich, dafs sie auf 
»geschichtlicher« Erinnerung beruhe und den Heimatsort des Obed-Edom 
bezeichne. Denn wie das Fest unter David begangen wurde, dariiber hat 
des Verfasser der Quelle doch wohl keine authentischen Berichte und ins 
Detail gehende zeitgendssische Aufzeichungen gehabt. Der ganze Bericht 
ist meines Erachtens die geschichtliche — oder legendarische — Projektion 
des Festes, so wie es zur Zeit des Verfassers gefeiert wurde, in die davi- 
dische Zeit zuriick; der Kult ist das Prototypische; aus dem Kulte wird 
die Geschichte und der Mythus und die Eschatologie riickwarts und vor- 
warts hinausprojiziert. Ob es tiberhaupt zu Davids Zeiten einen Mann namens 
Obed-Edom gegeben habe, dariiber wissen wir nichts. Aus der Notiz geht 
aber hervor, dafs die Lade vor der Prozession eine gewisse Zeit lang 
irgendwo aufserhalb des Tempels, »im Hause des Obed-Edom« zu_ stehen 
pflegte — ganz natiirlich, denn wenn die Lade jedes Jahr feierlich in den 
Tempel hinaufgebracht werden sollte, so mufste sie jedes Mal im voraus 
irgendwohin aus dem Tempel hinausgebracht worden sein, wo sie dann 
— sagen wir etwa: drei Tage lang stand. Dieser Ausgangspunkt der 
Prozession war somit das Haus des Obed-Edom. Nun wissen wir aus 
anderen Stellen, dafs Obed-Edom der Name eines Lewitengeschlechts war, 
und dafs dieses Geschlecht die Aufgabe hatte, »Torwachter bei der Lade« 
860%ré IWaron zu sein, I Chr. 15, 24; 16,38. Die theologische Kritik, die 
meistens noch fiir die Bedeutung des Kultes ftir die lebendige Religion 
kein Verstandnis hat, beurteilt diese Stellen als lauter chronistische Heraus- 
spinnungen aus der »geschichtlichen« Notis II Sam. 6, 10, wahrend es sich 
in Wirklichkeit umgekehrt verhalt. 

Dies Verhaltnis des Geschlechtes Obed-Edom zur Lade ist es wohl, 
das in der Benennung seines angeblichen Ahnherrn Obed-Edom zu Davids 
Zeiten als haggitti ausgedrickt wird. 

Was nun aber die Worte haggitf und haggittipf (bezw. haggilt0p LXX) 
bedeuten und wie dies alles naher zu erkliren ist, dartiber weifs ich z. Z. 
nicht viel zu sagen. Jedenfalls ist wohl kaum die gattitische« als Epitheton 
der Lade zu erklaren. drdn ist sonst gen. masc., in 132, 6 jedoch gen. fem. 
Insofern liefse sich sprachlich kaum etwas Stichhaltiges gegen diese Annahme 
einwenden. Eine Benennung der Lade als »die Gattitische« ist aber an sich 
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unwahrscheinlich, s. oben. Zwar stand sie nach der Sage auch eine zeit- 
lang im philistaischen Gat, (I Sam. 5,8f); das war aber nur eine Episode; 
sie stand auch in Aschdod und in Egqron (ebenda). — Ist vielleicht die 
Aussprache und Ubersetzung der LXX »die Keltern« richtig? War etwa 
im »Hause« des Obed-Edom eine Kelter, in der die Lade vor dem Feste 
verborgen und dann von den die Mannen Davids spielenden (vgl. 132, 6) 
Festteilnehmern »gefunden« wurde? Hiefs deswegen der Wachter »der 
Kelterer« haggitti? Wurden die drei Psalmen 8, 81,84 etwa vor dem 
Aufbruch des Zuges (132, 7) »tiber den Keltern« gesungen? Oder steht 
der Name (und die Lade?) in irgendeinér Verbindung mit einem Orte 
Namens Gat? Lauter Fragen, die ich nicht beantworten kann. 

27. Ubrig bleibt nnwincoy 57; 58; 59; 75, das scheinbar zu keiner 
der oben behandelten Gruppen gehért. Auch hier denkt man (nach Aben 
Ezra, s. Baethgen) haufig an die Anfangsworte eines Liedes, nach dessen 
Melodie der Psalm gesungen wurde. Da man indessen keine altorientalische 
Analogien zu derartigen Melodieangaben hat, so liegt es viel naher, die 
Worte nach babylonischer Analogie als den Titel einer »Serie« von Psal- 
men, aus der diese 4 genommen waren, zu denken. Dann fafst man am 
besten das »Verdirb nicht« als die Anfangsworte des ersten Psalms der 
Serie auf. So sind in dem babylonischen Schépfungsepos Enuma éhis 
samtliche Tafeln der Serie in einer Unterschrift als zur Serie Enuma éhs 
gehérig bezeichnet — nach den Anfangsworten der ersten Tafel (»Als 
droben<). Vgl. die rabbinischen Namen der fiinf Biicher des Pentateuchs. 

Unter »Serie«, wie die Assyriologen das Wort gebrauchen, braucht 
man nun nicht eine zusammenhangende organische Einheit, etwa wie das 
babylonische Schépfungsepos, zu verstehen; die babylonischen Serien um- 
fassen auch mehr zufallig gewordene Sammlungen von Ritualen, die bei 
derselben oder einander ahnlichen Kulthandlungen verwendet wurden; so 
etwa die Beschwoérungsserie mag/u = Verbrennung, aus kultischen Reinigungs- 
und Heilungsritualen bestehend, bei denen die » Verbrennung« irgendwelcher 
Gegenstande eine Rolle spielte; vgl. die Serie Surpit, d.h. Verbrennung. 

Die drei Psalmen 57—59 sind in der Uberschrift als michtém, d.h. 
Siihnepsalmen (s. Nr. 4) bezeichnet und gehdren alle der Gattung der indi- 
viduellen Klagelieder an — Klagen und Gebete gegen bése und hinterlis- 
tige Feinde, die als Zauberer dargestellt werden; die Veranlassung ist 
héchstwahrscheinlich in allen Krankheit. 

>Verdirb nicht« als Titel der Sammlung kénnte dann entweder von den 
Anfangsworten des ersten Psalms (etwa: Verdirb, nicht, o Jahwa, deinen 
Knecht in deinem Zorn!) stammen, oder es kénnte als eine den Inhalt und 


den Zweck der betreffenden Psalmen angebende Bezeichnung gewisser Sihn- — 
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psalmen gebraucht worden sein — vielleicht weil es einmal in den Klage- 
liedern eine haufige Wendung gewesen ist. — 

Ich glaube aber, dafs die hier als méglich dargestellte Erklarung einer 
Modifikation bedarf, und zwar in einer der letzten der schon erwahnten 
Alternativen entsprechenden Weise. Ich glaube, dafs wir es mit einer 
»Serieniiberschrift« zu tun haben, dafs aber diese dem Stichwort der mit 
der »Psalmenserie«, oder richtiger: mit der aus diesen Psalmen zusammen- 
gesetzten Liturgie, verbundenen Handlung entnommen ist. Die Voraus- 
setzung meiner Erklarung ist auch so die kultische Zusammengehirigkeit 
der vier Psalmen, sei es, dafs diese urspriinglich ist, oder nicht. Den Aus- 
gangspunkt bietet ein Umstand, der zunachst dieser Zusammengehirigkeit 
zu widerstreiten scheint. 

Gegen die Annahme einer jedenfalls einigermafsen zusammenhangen- 
den »Serie« jener Psalmen kénnte man namlich mit einigem Recht einwenden, 
dafs 75 von einer ganz anderenArt sei als die drei iibrigen. 75 enthalt ein 
géttliches Orakel und einen daran sich schliefsenden Dankpsalm der Gemeinde 
und gehért seinem Inhalte und seiner Ideenwelt nach héchstwahrscheinlich 
zum Thronbesteigungsfeste!; er hat somit an sich scheinbar nichts mit 
den individuellen Klagepsalmen zu tun. — Es ist jedoch mdglich, einen 
Zusammenhang zu finden. Man kénnte an sich auch annehmen, dafs 75 
einmal individuell umgedeutet worden ware und dementsprechend in ein 
Siihneritual bei einer individuellen Krankenheilungszeremonie Aufnahme 
gefunden hatte. Viel wahrscheinlicher ist aber die umgekehrte Erklarung: 
die drei urspringlich individuellen Lieder sind spater kollektiv umgedeutet 
und auf die Gemeinde bezogen und dementsprechend mit 75 zu Stiicken 
einer (zum Herbstfeste gehdrigen) Gebetsliturgie mit Klagen, Bitten, gétt- 
lichem Orakel und Danksagung gemacht worden. Diese Gebetsliturgie 
richtet sich dann gegen die Peiniger des Volkes tiberhaupt und ist mit der 
Verkiindigung der géttlichen Erhérung und der Zusagung des erflehten 
Schutzes abgeschlossen worden. Vel. zu einer solchen Gebetsliturgie etwa 
Ps, 14, s. oben’ Nr. 21. Dafs urspriinglich individuelle Lieder in dieser 
Weise umgedeutet worden sind, das beweist uns die Sammlung der zum 
Herbstfeste gehérigen Ma‘aloth-lieder, von denen 120; 130; 131 urspriing- 
lich individuell gemeint sind®. Und in der Tat finden sich auch in den drei 
Psalmen 57—59 gewisse Spuren einer solchen Umdeutung. In 58 kénnte 
sogar der »kollektivec Sinn der urspriingliche sein; der Psalm bildet eine 
sachliche Parallele zu 82 wider die bésen »Gotter«; die grofse Ahnlichkeit 


mit den individuellen Liedern beruht gesetzten Falles darauf, dafs die 


+, Ps.-Stud, I. S. 66 f. 
2 Ps,-Stud. I, S. 164 ff. 
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»Gédtter« im Bilde der Damonen und Zauberer gezeichnet sind! und mit 
denselben Fluchwaffen wie diese bekampft werden. Und in 59 ist die 
Korrektur g0jim statt urspriingliches ’gé2m? ein Beweis dafiir, dafz eine 
derartige Umdeutung einmal stattgefunden hat. Das al tashéf ware dann 
das charakteristische Stichwort dieser Gebetsliturgie und der mit ihr ver- 
bundenen Riten. 

Und nun glaube ich, dafs diese Erklarung sich auch erharten lafst. — 
In Jes. 65,8 lesen wir: »Wie wenn man Saft in einer Traube findet und 
(daher) spricht: Verdirb nicht, denn Segen ist darin — so will ich (d. h 
Jahwa) um meiner Diener (d. h. Israels) willen tun, so dafs ich sie nicht 
vollstandig verderbe.« Der Zusammenhang spricht von der Begnadigung 
und Wiederherstellung des heruntergekommenen Volkes. Die betreffende 
Stelle ist aber bis jetzt nicht befriedigend erklart worden; gewodhnlich findet 
man in den Worten einen Vergleich aus dem Alltagsleben. Nun legen 
die Worte tatsachlich die Annahme am niachsten, dafs der Vergleich auf 
einen haufig vorkommenden Fall aus der Erfahrungswelt der Angeredeten, 
nicht auf einen singularen Fall, hindeutet; ware er einer frei erdachten 
Situation entnommen, so ware die Metapher héchst gesucht und in sich 
unklar. Denn wo im Alltagsleben geschieht es, dafs man sich so mit der 
Traube benimmt? Nun, etwa beim Essen kénnte vielleicht so etwas vor- 
kommen? Dann miifste doch wohl die Situation angedeutet sein. Oder 
vielleicht beim Keltern? Ich denke nicht, daf& man es beim Hinunterwerfen 
der Trauben in den Kelter zwecks Treten derselben so genau mit der 
Musterung der einzelnen Trauben genommen hat, dafs fiir ein Diskutie- 
ren und Firbitteeinlegen Platz gewesen ware. Man erwartet, dafs das 
Bild in irgend einem sachlichen Zusammenhang mit dem Thema, die Begna- 
digung des Volkes stehen soll. — Nun erinnere man sich, was oben Nr. 
18, S. 24, A.1 tiber »symboliche« Handlungen, die bei den Sihneriten 
oder Gebetsliturgien die Worte begleiten, gesagt wurde. Nimmt man an, 
dafs der Vergleich Jes. 65,8 einem allen bekannten kultischen Ritus ent- 
nommen sei, der eben bei einer Gebetsliturgie der Gemeinde, in der um 
Schutz und Hilfe gegen alle Feinde und die sich darin ausdriickende Be- 
gnadigung und Wiederherstellung der heruntergekommenen — oder im 
Gebet als heruntergekommen und notleidend dargestellten? — Gemeinde 


gebetet wurde, so ist der Sinn der Stelle jedenfalls klarer. Wir dirfen 


uns vorstellen, dafs man bei der Rezitation des Gebets irgendwelche Mani- 


1 Vegi. Ps-Stad? f, -Sea 5 i 
2 Siehe Ps.-Stud. I, S. 71 f. 
3 Ebenda S, 166. 
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pulationen mit einer Traube vorgenommen habe, die auf die Gemeinde 
»symbolisch« gedeutet wurde. Man darf sich etwa die Sache so vorstellen: 
irgend etwas sei mit der Traube vorgenommen worden; wenn sich nach- 
her herausstellte, dafs noch Saft darin sei — und das sollte normaler 
Weise sich herausstellen, denn die zum Feste zusammengekommene Ge- 
meinde war ja trotz allem im Kerne »gerecht« und meinte, auf die géttliche 
Gnade ein Anrecht zu haben — so habe man dies Omen auf das Schick- 
sal des Volkes bezogen; diese »Traube« solle nicht verdorben werden, 
denn Segen sei darin. Mit diesen oder ahnlichen Worten habe man dann 
die Sache Jahwa vorgelegt: Verdirb nicht! Daraufhin sei dann zuletzt die 
Begnadigung und der Schutz der Gemeinde zugesprochen worden. 

In Anschlufs an eine soiche Kultsitte sind wohl die Worte des Trito- 
jesaja gesprochen: wie man am Jahresfeste festzustellen pflegte, dafs noch 
»Segen« in der Traube sei, und dann Jahwa bittet: Verdirb sie nicht, und 
darauf eine gnadige Verheifsung erhielt, so soll es auch jetzt mit dem Volke 
werden; Jahwa wird es nimmermehr verderben. — Dafs die Wahl der 
Traube als »Symbol« der Gemeinde bei einem am Herbstfeste stattfinden- 
den Ritus sehr naheliegend gewesen sei, wird man zugeben missen. Israel 
ist ja auch sonst der Weinstock, die Pflanzung Jahwa’s (Jes. 5,1 ff; Ps. 80, 9 ff). 

Ist dem so, so haben wir in den Pss 57—59; 75 (ursprtinglich selb- 
standige) Stiicke einer Liturgie, die einmal mit dem hier erschlossenen 
Ritus verbunden war, einem Ritus, dessen Stichwort eben das »Verdirb 
nicht« war. — Ist diese Deutung richtig, so stellt sich auch dieser Aus- 


druck den hier behandelten Angaben tiber kultische Handlungen zur Seite. 
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NACHTRAGE. 


Zu S. 5, Z.4f.v.0.: Jes. 38, 9—20 ist kein Klagepsalm in der Not, 
sondern ein Dankpsalm bei dem Dankopferfeste nach eingetroffener Rettung, 
d.h. Heilung der Krankheit. (Die Behauptung von Buhl, Duhm, Marti u. a., 
dafs V. 20 ein liturgischer Zusatz sei, ist véllig unbegriindet, der Psalm ist 
eben fir das Dankopfer eines Einzelnen im Tempel gedichtet worden, und 
mit dem Geheilten schliefsen sich die anderen Anwesenden, seine Ver- 
wandten und Freunde, zusammen und danken Gott fiir die Rettung, die auch 
fir sie bedeutsam, erfreulich und glaubenstarkend ist). Der Psalm zitiert 
aber sehr ausfihrlich die Klagen und Gebete, die der Gerettete friiher, als 
er noch krank war, gesprochen hat, namlich bei den Reinigungsriten im 
Tempel, beim Siindopfer; das ist natirlich kein wértliches Zitat, sondern 
eine allgemeingiltige Zusammenfassung: so sprach man im Klagepsalm, der 
eben fiir alle vorkommenden Krankheits- und Unreinheitsfalle passen sollte. 
Das Zitieren der friiheren Klagen im Klagepsalm ist das beliebte Kunst- 
mittel der’ Dankpsalmen, um den Gegensatz zwischen jetzt und friiher be- 
sonders scharf hervortreten zu lassen; dadurch wird die erfahrene Rettung 
als um so herrlicher dargestellt. — Wenn unsere oben gegebene Deutung 
von michtam richtig ist, so wird das Wort hier in erweiterter und etwas 
ungenauer Weise verwendet; es bezeichnet dann nicht nur den bei den 
Sthneriten verwendeten Psalm, sondern (gelegentlich) auch den (wichtige 
Elemente des Klagepsalms enthaltenden) Dankpsalm bei dem Dankopferfeste, 
das als der alles krénende AbschlufB der ganzen Reihe der Sithnehandlungen 
aufgefafst werden kénnte. 

Zu S. 15, Nr. 12: Ps. too gehért wohl seinem Stil und seiner kult- 
ischen Bestimmung nach zu der Gruppe 93;95~-—99, hangt somit mit dem 
Thronbesteigungs- und Herbstfeste zusammen. Dafs man bei diesem Fest 
auch Gemeindedankopfer — denn der Psalm ist ein Gemeindepsalm, kein 
Individualpsalm — dargebracht hat, ist sehr wahrscheinlich und an sich 
naheligend; ein anderer Gemeindedankpsalm, der zu demselben Feste gehért, 
ist 124 (s. Ps. St. II, Register). Auf die mit diesem Gemeindedankopfer ver- 
knipfte Danksagung und Lobpreisung kénnte sich die Uberschrift beziehen. 
Der Ausdruck »ich betrete seine Tore und seine Héfe mit Lobgesangs, 
bezw. »mit Opfer« scheint besonders in Verbindung mit Dankopferfesten 
verwendet worden zu sein, s. 66,13 und vgl. 116, 17—19. — Méglich ist 
aber auch, dafs man in spaterer Zeit den Psalm umgedeutet und als Indi- 
vidual-Dankopferpsalm verwendet habe, und dafs die Uberschrift sich dar- 
auf beziehe. 
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Zu S. 31: Die eingeklammerten Worte Z. 17 ff. v.o. mit Note 3 sind 
Korrekturzusatz. Ich hatte friher — s. das Vorwort — der Throntheorie 
gehuldigt, bin aber von Grefsmanns Schrift tiber die Lade bekehrt worden. 
Und nun sehe ich, dafs der von mir vermutete Zusammenhang zwischen 
Lade und Orakelgebung sowohl von Grefsmann, op.cit., vgl. auch Schr AT 
Ausw. II 1%, S. 57, als von Arnold, Ephod and Ark, in Harward Theolo- 
gical Studies III (mir nur durch Buddes Aufsatz in ZATW 1922, S. 1 ft. 
bekannt), jedoch in unter einander sehr verschiedener Weise, auch vermutet 
worden ist. Meine Vermutung trifft sachlich mit Grefsmanns zusammen: 
die Orakelgebung — es handelt sich bei ihm um das Werfen der in der 
Efod aufbewahrten Lose — ist vor der Lade vorgenommen worden. Ich 
stimme Budde in der Kritik der Arnold’sche These — die Lade ist der 
Behalter der Orakellose — bei, kann ihm aber nicht beipflichten, wenn er 
meinen, scheint dafs Lade und Efod nichts mit einander zu tun gehabt haben. 
Dafs es mehrere Laden gegeben habe, halte ich mit Grefsmann fiir tiberaus 
wahrscheinlich. Sicher hat man mehrere zeitlich nach einander folgende 
Laden hergestellt, s. Ps. St. Il, S. 113, N. 1. 

Zu S. 32: Wie ich aus Kiichlers Aufsatz in der Baudissin-festschrift, 
S. 293, nachtraglich ersehe, hat man auch friher aus Num. 17 auf einen 
Orakelgebrauch geschlossen und daraus Hos 4, 12 erklaren wollen. Kiichlers 
Einwand gegen eine derartige Deutung von “s und maggel in Hos 4, 12 
kann ich, wie aus meiner Auftassung von Num. 17 zu ersehen, nieht fiir 
durchschlagend halten. 

Zum. 41, Z. 9 v.0.: Betrefis Ps. 12 habe ich lange zwischen der 
individuellen und der kollektiven Deutung hin und her geschwankt; die 
individuelle war mir in Ps. St. I die wahrscheinlichere (s. S. 53), die kollek- 
tive dagegen in Ps. St. II (s. S. 172f), wahrend ich mich in Ps. St. III zu- 
riickhaltender ausgesprochen habe (s. S. 63 und Nachtrag zu S. 53). Das 
Eine ist jedenfalls sicher, dafs der Psalm stilistisch zu den individuellen 
Klagepsalmen gehort, und héchst wahrscheinlich ist es unter allen Umstanden, 
dafs die Zauberer (» Lippenmanner<) buchstablich zu nehmen sind (s. Ps. St. III, 
Nachtrag zu S. 53). Nun scheint aber die Korrespondenz zwischen ‘al ‘“/iimop 
und ‘al haSs¢minif darauf zu deuten, dafs auch letzterer Ausdruck sich auf 
Riten des Herbstfestes bezieht (s. S. 35—39). Dann verhalt sich die Sache 
wohl so, dafs Ps. 6 und 12 auf die Gemeinde gedeutet worden sind, und 
dafs es sich nicht um Krankenheilungsriten, sondern um Reinigungsriten 
fir die ganze Gemeinde handelt. 


2'sw 


52 SIGMUND MOWINCKEL. H.-F. Kl. 1922. 


ALPHABETISCHES VERZEICHNIS DER BEA 
DELTEN TERMINI. 


mionincoy Nr. 22 
mmwn-$n Nr. 27 - a 
NISUSDSNrs-9 aa Gee Se 
a3 ON 

srorn> Nr. 14 - 

nmT'> Nr. 15 

smb> Nr. 16 

mind Nr: 17 

mix Nrairg = 

mand Nr.z2. 

syne Nr. 1 

MND Nr. 4 

Sov Nes. 

mbm Nr. 31 

ny Nr. 20 ee Os 
“ne now-by Nr. 19 
meninSy Nr. » 
mmwinchy Nr. 25. 
AMT oy Xr. 15 pA eee 
oon nox nsv-dy Nr. 18. 
i$ mindy Nr. 24. 

-pomig-by Nr. or. 
nas ba Nr.9 
mindy-dy Nr. 23 

os webs Nr. 20 
nny wots Nr. 20 
ie Y Nr.6 é 
“wr Nr. 204 : 
nyyeAatvw Nr. as 
monn Nr. 5 

mbpn Nr. 8 


s.. 
% 


PSALMENSTU DaeEeN 


oy SEGEN UND FLUCH IN ISRAELS 
cf. -KULT UND PSALMDICHTUNG 


VON 
SIGMUND MOWINCKEL 


= - 
2 (VIDENSKAPSSELSKAPETS SkriFTer. II. Hist.-rtcos. Kirasse. 1923. No. 3) 


|) L . VAS 7 


Fremlagt i hist.filos. klasses mote den 13. april 1923. 


Der Hochwutrdigen 
Theologischen Fakultat 


der Universitét Giessen 


als Vertreterin der deutschen Wissenschaft, 
die in ungltuicksschwerer Zeit 
tapfer bemuht ist, 
die Wege der Wahrheit zu wandeln, 
ist dieses Buch gewidmet 
als Zeichen ehrerbietigsten Dankes 
Weracie Vv erieihung 
der Wtirde eines Ehrendoktors. 


Ubersicht iiber den Inhalt. 


Seite 


Vorbemerkung ER Re eC ey Tent te ya ag, Oe 
Zur Einfiihrung. Das stilistische Schema in I’s.1 und Ps. 112; geht auf ein zwei- 


gliedriges Schema: Segen und Fluch, zuriick; woher stammt dieses Schema? Nach 
Gunkel gehen Segens- und Fluchpsalmen schliefslich auf kultische Worte zuriick ; 
dafiir spricht auch eine allgemeine Erwagung. Die Aufgabe: den Platz des Segens- 
und Fluchwortes im Kulte zu untersuchen 


Kap. I. Der Segen in Kult und Psalmdichtung 


I. 


Segen. Der Segen die positive Macht des Lebens; bezeichnet die Seelenmacht, 

die Quelle des Gliicks und Gedeihens; vor allem dufsert sich Segen in Fruchtbarkeit. 

Der Segen ein gemeinsamer Besitz des Geschlechts, der Gemeinschaft, des Volkes ; 

eksistiert nur dort, wo ein Bund ist. Hat schlieflich in der Gottheit, die hinter 

dem Bunde steht, seine Urquelle; wird daher in spaterer Zeit als Gabe Gottes 
aufgefafst, Der Segen kann auf andere iibertragen werden; die Ubertragung findet 
an sich immer statt, wenn man sich in der Nahe des Gesegneten halt; bei beson- 
deren Gelegenheiten sind besondere Riten nétig; dazu gehéren sowohl Handlungen 
als Worte. Die Wirkungskraft des Segens hangt von dem Segen, d.h. der Seelen- 
macht des Segnenden ab; ist aber auch von den seelischen Bedingungen des zu 

Segnenden abhangig: nur der seelisch Gesunde, der »Gerechte« ist fiir Segen 

empfanglich, oder wie es spiiter heifit: empfangt Segen von Gott 

Der Segenim Kult , ; aw, : aren 

a) Der in der Gottheit wurzelnde Becensieate fier Gesellschaft nue immer wieder 
erneuert werden; das ist ene Aufgabe der ganzen Gesellschaft, Das Mittel dazu ist 
der Kult; [Exkurs tiber Religion und Magie]. Zweck des Kultes ist es iiberhaupt, 
der Gesellschaft und dadurch den Einzelnen den Segen zu verschaffen; das gilt 
sowohl yon den engeren Familienkulthandlungen als von dem 6ffentlichen Kult. 
Der Vermittler ist der sonst berufene Vertreter der Gesellschaft, der Kultleiter, 
sei es, dafs er der Hauptling, sei es, dafs-er ein Priester oder Seher ist. Das 
ausdriickliche Segenswort fafst den ganzen Sinn des Kultes zusammen. Indirekte 
und direkte Ubertragung des Segens im Kult, Der aharonitische Segen . 

b) Durch den Kult wird nicht nur der Segen auf die Gemeinde iibertragen, son- 
dern auch der grofse Segensbesitz derselben vermehrt; der Kult schafft Segen 
Die neugeschaffenen Segenskrifte kénnen in gewisse Gegenstinde hineingelegt 
und so auf die Gemeinde und die Einzelnen appliziert werden. Das Segnen des 
Opfers I Sam.o9, 12f.; das Segnen des Altdrs Sukka I1V 5; das Segnen des 
Heiligtums Joma VII 1: Ps 93,5. : 

ce) Der Kult hat urspriinglich auch den Diek die Macht om Gottheit zu steigern, 
ihren Segen zu vermehren So segnet man urspriinglich auch Jahwa im Kult; 
die eigentliche Bedeutung der Formel »Jahwa segnen«; Spuren dieser Anschauung 
in dem spateren Sprachgebrauch . SFE OS ee cy ee mee 

d) Zwei Haupttypen der kultischen Segensformel: ictiiasies Wort und Gebet um 
Segen. Das entspricht einer Entwicklung innerhalb des 5 eal daacin Eine 
scharfe Unterscheidung nie durchgefiihrt . . . . . : 

e) Die Berakoth in der Mischna; Mischung yon iilteren oat neueren pitietstinogen 
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3. Segenspsalmen. — Kultwort und Poesie; Verbindung zwischen kultischem 


Segenswort und Kultdichtung . . . . . . mee Bars : - ke aoe 
a) Psalmen und Liturgien mit direkten priestedicien See tates orten. Ps, I re Ps. 122; 
[Exkurs tiber »das kollektive Ich« in den Psalmen]; Ps. 115; Ps. 134; Ps.ter 34 
b) Aueh die Fiirbitte enthalt einen Segen; Ps.20; Ps.72. 2. | . = 2) jue 
c) Ausfiihrlichere Beschreibung des Inhaltes des Segens. Ps.128; Ps.72; Ps.gr 53 
d) Das Segenswort wird gelegentlich mit einer Bedingung verkniipft; dariiber Wei- 
teres in Kap. I]] 1. Spuren solcher Segensworte in den Psalmen, Ps. 24; Ps. 15 57 


Kap. II. Der Fluch in Kult und Psalmdichtung . . . . : : 61 
rt. Der Fluch. — Der Fluch ist die negative, schidliche Macht aes Lebens, ac 
Triigerische, Nichtige; in vielen Beziehungen identisch mit »Zaubers, dwdn. — 
»Fluch« nicht nur das Fluchwort oder die Fluchtat, sondern auch und zugleich 
die Wirkungen derselben. das Mit-Fluch-Getiilltsein und die darin sich aufsernde 
bise Macht. Der Bése ist an sich voll von »Fluche; der Fluch wirkt wie ein 
Gift und macht die Seele des Menschen schlaff. krank, »leer«, »leicht«, ungerecht; 
ist identisch mit »Siindhaftigkeit« und »Torheit«, Es gibt Wesen die immer Fluch- 
trager gewesen sind; aber auch derjenige, dessen Seele im Kern gesund ist, kann 
vom Fluch getroffen werden; er kann in Verbindung mit etwas Fluchtragendem 
gekommen sein, oder bése Feinde, besonders Zauberer, haben Fluch in ihn ge- 
worfen; wenn Gott einem ziirnt nnd seine Hilfe zuriickzieht, wird er vom Fluch 
cetroffen, von Gott oder von anderen Wesen her. Wie der Segen kann auch der 
Fluch durch Wort und Tat iibertragen werden. Der Bise wirkt immer Fluch; 
aber auch der Gerechte kann den Fluch in seinen Dienst zu legitimen Zwecken 
nehmen: der Fluch ist an sich ethisch indifferent - . . . . 20% «0 sueleeeen 
2. Der Fluchwm Kult: ge gh ce on fe ie eas eee eee 
a) Allgemeine Erwaguneen. Die Gesellschaft mufs sich durch feierliche offizielle 
Handlungen gegen bése M&chte schiitzen. Daher verschafft sie sich im Kulte 
Segen, um Widerstand leisten zu kénnen: aber auch direkt sucht sie sich zu 
wehren, namlich durch kultische Fluchworte und -Taten. Analogien . .°. . 68 
b) Beispiele aus den Quellen. Kasuelle Fluchriten; der Bann gegen die grofen 
Stinder; der Fluch gegen den unbekannten Verbrecher: der prohibitive Fluch; 
die in Num 5. 11-31 beschriebene Kulthandlung. Kegelmafig wiederholte Fluch- 
worte: Dtn 27, 14—26. Moralische Motivierung des Fluches (und des Segens) 70 
c) Der kultische Fluch gegen 4ufere Feinde. Die Bileamsagen; die Nebiim als 


Verflucher der Feinde; Fluch und Schutz- und Rachegebet « 80 

3. Plucihipisie lime) aie ee : ee re : a) «ae 2. 
a) Gemeindepsalmen, — Die ROS: a Klagepsalmien: Ps, 83. Regel- 

miafsig wiederholte Gemeindegebete mit Fluchworten: Ps.137; Ps.129 . . . 85 


b) Die individuellen Klagepsalmen. Der Fluch als Gegenwehr gegen’ den Fluch 
der Zauberer. Im Kulte wohl ein selbstandiges Stiick, vom Priester gesprochen. 
Nachklange in den Se vielleicht liegt in Ps. 109 eine a 
Fluchformel vor .. . awe : F . QI 


Kap. IIl. Die zweigliedrige Senead und Fluchformel in Kult und | Poatmaielinele 97 
t Die zweigliedrige Segens- und Fluchformel. .. . 2 eo 
a) Dtn.27,r—13: Quellenkritik ; die vorausgesetzte Situation; geht auf eine dfters 
wiederholte Kultfeier zuriick; der mutmafliche Verlauf derselben ; das Objekt 
des Segens und des Fluches; moralische Bedingtheit des Segens und des Fluches 97 
b) Zusammenhang zwischen den »Moralkatechismen«, den Dodekalogen und Deka- 
logen, einerseits und den kultischen Segens- und Fluchformeln andererseits; 
Pss.15 und 24; die »Katechismen« sind als »Bundesbiicher« iiberliefert und 
stehen somit woh] in Verbindung mit dem Feste der Bundeserneuerung, dem 
Herbst- und Neujahrsfeste; Vortragen derselben am Feste. Dtn. 31, 10—13; die reps 
Einleitungsformel des Dekalogs deutet auf eine \erbindung mit dem Epiphanie- : 
feste; prophetische Mahnung zur Bundestreue und Beobachtung der Gebote bei \ 
demselben-Feste: 7lcsssiog) Go Av sree we Glenn ec,” 


. . . a-'he . . 


VII 
Seite 
c) Formeln, die die Wirkungen des Segens und des Fluches ausmalen, Segen und 
Fluch in dn Gesetzessammlungen; Dtn, 28; Lev. 26; Stiicke alter Kultiormeln 
im Dtn. 28; wahrscheinlicher Zusammenhang dieser Stiicke mit der in Dtn. 27, 


I—13 vorausgesetzten Kultfeier . . . . : “ eae Mae eee TTS 
2. Poetische Nachahmungen und Reinet N oa crdestee he de LO 
a) In Ez. 16; zw6lf Tugenden, bezw. Laster . . . : : ae or GLO 


b) In der Spruchdichtung. Weisheit — Seelenmacht Eilarschuipkeit — Segen; prak- 
tische ‘Tendenz der Weisheitsdichtung; Segens- und Fluchformeln der beiden in 
Kap. Ill 1 a) und b) genannten Typen als padagogische Kunstmittel der Weis- 


heitsdichtung. Prophetische Nachahmung der Gattung in Jer.17,5-8 . . . 117 
c) Erzeugnisse derselben Gattung im Psalter, Ps.1 nnd Ps.112; [Exkurs: didak- 
tische Dichtungen im Psalter]; Ps,1 und das Verhaltnis zum Gesetz. . . . 123 


dj) Nachwirkung des Schemas im Dankpsalm Ps, 32; Analyse des Psalms; das 
»Zeugnis« in den Dankpsalmen ;. die Belehrung vor der versammelten Gemeinde ; 
Beziehungen zwischen Dankpsalm und Weisheitsdichtung . . . . . . . . 126 
Schlusswort: religionsgeschichtliche Zusammenfassung, — Der kultische Se- 
gen; Liturgien und Psalmen. Inhalt des Segens; Objekte desselben; die religidse 
Entwicklung, von unpersénlicher Macht zum persdnlichen Gottesbegriff, von der 
selbstwirkenden Formel zu dem Gebet um Segen und der Lobpreisung. Der kul- 
tische Fluch; Zweck und Wirkung. Verkniipfung der Segens- und Fluchformeln 


mit der Sittlichkeit; die volkserzieherische Bedeutung . - . . . . . . « «130 
Ami ang mee iMAgeepesprocheneslexte.:) .*. Goo. ke st ew 8 QE 
Stellenregister MR ee Sine Ost a, eye LAO 

Abkurzungen. 

BHK = Biblia Hebraica, ed. Kittel, 

HKAT = Nowacks Handkommentar zum Alten Testament. 

KHCAT = Martis Kurzer Handcommentar zum AT, 

NTT = Norsk teologisk tidsskrift. 


Ps.St. I, I, 111, lV = Mowinckel, Psalmenstudien I—1V | Videnskapsselskapets Skrifter, 
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Zur Transskription der hebraischen Worter 


sei nur bemerkt, dafs 5 dié frikative Aussprache des }, p die frikative Aus- 
sprache des [| und ¢ das } bezeichnen. 


Vorbemerkung. 


In erheblich kiirzerer Gestalt wurde die nachfolgende Untersuchung in 
der Sitzung am 6ten Dezember 1918 der Gesellschaft der Wissenschaften zu 
Kristiania [Videnskapsselskapet i Kristiania] unter dem Titel »Salmestudier. 
I. Velsignelsen og forbannelsen i israelitisk-jodisk kultus og salmediktning. 
En religions: og literaturhistorisk studie« vorgelegt. Der Aufsatz wurde 
kurz danach von mir zuriickgenommen und wird nun in umgearbeiteter 
Gestalt in deutscher Sprache der Gesellschaft und der Offentlichkeit 


tibergeben. 


Das Stellenregister zu Heft IV wird in diesem Heft gegeben. 


Kristiania, Ende Marz 1923. 
S, 


ZUR EINFUHRUNG. 


Unter den Psalmen des Psalters finden wir sowohl Segenspsalmen, 
z. B. 128, als Fluchpsalmen, z. B. 109; 137, als auch Psalmen, die, wenn 
auch in abgeschwachter Form, das doppelte Schema Segen und Fluch 
aufweisen, ndamlich 1 und 112. 

Einige dieser Psalmen, namlich 1; 112; 128; Ps. Sal. 6; 10, — geben 
sich schon durch die ersten Worte aSvé hi@’i3 als Segenspsalmen, bezw. 
Segens- und Fluchpsalmen aus. Das scheint nun freilich beim ersten Blick 
eine etwas iibertriebene Behauptung zu sein. Denn erstens hat der besagte 
Ausdruck im Hebraischen nach allgemeiner Ansicht nicht die Bedeutung 
einer Wunschformel, sondern er stellt eine Tatsache fest: gliicklich ist der- 
jenige, der usw. Und zweitens fehlt eine entsprechende Formel als Ein- 
fiuhrung des zweiten Teils der zweigliedrigen Psalmen. In der Tat haben 
denn auch Psalmen wie 1 und 112 eine gréfsere Ahnlichkeit mit Lehr- 
gedichten als mit Segens- und Fluchformeln. Den Inhalt dieser Psalmen 
bildet eine Schilderung des Loses des Gerechten und des Frevlers (des 
Gottlosen), und insofern haben sie eine ziemlich weitgehende Ahnlichkeit 
mit den anderen mehr oder weniger »lehrhaften« Psalmen, die das Thema 
»der beiden Wege« berihren, wie 37; 49; 73 — Psalmen jedoch, die auch 
nicht als Lehrgedichte im eigentlichen Sinne des Wortes, sondern als be- 
lehrende Dankpsalmen gemeint sind'. In den Psalmen 1 und 112 hatten 
wir nun nach der Einleitungsformel erwarten sollen, dafs auch der zweite, 
das Los der Gottiosen behandelnde Teil 4hnlich dem ersten aufgebaut und 
mit einem »Wehe dem Manne« oder dhnlichem eingeleitet worden ware. 
Das Fehlen der zweiten Einleitungsformel ist aber sicher als eine Abschwa- 
chung eines urspriinglich gleichmafsigen Schemas zu beurteilen. In Ps. 112 
ist zugleich der Grund der Unregelmafsigkeit klar erkennbar. Der Psalm ist 
>alphabetisch«, und nachdem der Verf. die Buchstaben von Aleph bis Qof 
fir die Schilderung des Gerechten verbraucht hatte, konnte er als erstes 


1 Mowinckel, Psalmenstudien I, S.127f.; 131 ff. Siehe wbrigens unten, 
Kap, Ill2c, 
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Wort des zweiten Teils weder ein 6) oder dj = Wehe noch ein Grur 
= Verflucht, gebrauchen; er mufste unter den Buchstaben Resch das Wort 
rasde als erstes Wort anbringen, wenn er tiberhaupt sein zweigliederiges 
Schema zu Stande bringen wollte. — Dafz aber eine dem aré entspre- 
chende Formel als Einleitung des zweiten Teils dem urspriinglichen Schema 
angehorte, zeigt ein Vergleich mit Jer. 17, 5—8, einem Stiick, das seiner 
Form und seinem Inhalte nach eine genaue Parallele zu Ps. 1, jedoch mit 
einer eigentiimlichen »prophetischen« Anwendung, bildet. 

Der soeben erwahnte Spruch Jer. 17, 5-8 zeigt nun aber, dafs das aus 
den Ps. 1 und 112 zu erschliefsende Schema asré— hoj (oder umgekehrt) 
nur eine schwachere Variante zu dem kraftigeren driir — bdriich, verflucht — 
gesegnet, ist. Wie es sich aus unserer unten zu gebenden Behandlung des 
Segens und des Fluches im alten Israel ergeben wird, ist aSré, bezw. hj, 
ebensogut eine Segens-, bezw. Fluchformel wie bdriich, bezw. Grir. Es 
verhalt sich nicht so, dafs man zwischen asré als dem vermeintlich indika- 
tivischen und ddrtich als dem vermeintlich optativischen Ausdruck scharf 
unterscheiden miisse; diese Unterscheidung beruht auf moderner Begriffs- 
bildung. Beide Formeln konstatieren eine Tatsache: der und der hat Glick, 
bezw. Segen in sich; gleichzeitig ist die Konstatierung der Tatsache an 
sich schon eine Steigerung des Gliicks- und Segensbesitzes des Betreffen- 
den und ‘schafft neuen Segen!. Beide Schemata stellen eine Tatsache fest, 
sind aber zur selben Zeit wirkliche Fluch- und Segensspriiche. Diese 
Formeln bedeuten sowohl: N.N. ist verflucht, bezw. gesegnet, als 
auch: er mége werden und er wird hierdurch noch mehr verflucht, bezw. 
gesegnet. — Insofern sind auch die mit aSré oder Oj einsetzenden Psalmen 
wirkliche Segens- und Fluchpsalmen. 

Da .nun die oben genannten Psalmen alle ein mehr oder weniger 
deutliches lehrhaftes Geprage haben, und da ferner die genannten Formeln 


ziemlich haufig in der Weisheitsliteratur vorkommen?, wiirde die Annahme 


1 Kine Sache fiir sich ist es, dafs in jedem einzelnen Fall das Schwergewicht 
auf dem einen oder dem anderen dieser beiden Momente ruht, je nach 
dem Zusammenhang, Das Richtige der tiblichen Auffassung ist, dafs aSré 
meistens einen ,indikativischen“ Sinn hat, wahrend bd77ich meistens 
yoptativisch“ steht; einen grundsatzlichen Unterschied hat aber der He- 
braer nie empfunden, | 

Siehe: a3ré Spr. 3, 13; 8, 32.34; 14,21; 16, 20; 28,14; 20,06 90ruon 
5,17; Qoh. 10,16 f.; B, Sira 14,1 f.; 14, 20— 27; 25,7—9; 28, 19; 31,8f. 
(34,8 f.). Von diesen Stellen haben Spr. 14, 21; 29,18; Qoh, 10, 16f, 
und B, Sira 28, 13—26 das zweigliedrige Schema mit Erwahnung sowohl 


1923. No. 3. PSALMENSTUDIEN. V. 3 


nahe liegen, dafs dieses Stilschema der Weisheitsliteratur entstamme und 
von da aus von den Psalmdichtern tibernommen worden sei. Das scheint 
auch die Ansicht Ballas! und Staerks? zu sein; letzterer deutet jedoch an, 
dafs er das Vorbild »in dem prophetischen Segensspruch Jer. 17,7 f.« findet. 

Es kann aber meiner Ansicht nach nicht zweifelhaft sein, dafs Gunkel 
recht hat, wenn er einen Zusammenhang mit gewissen Kultformeln andeutet. 
In dem Artikel Psalmen® bemerkt er gelegentlich der Besprechung der 
Kulthandlungen, mit denen die Psalmengattungen urspriinglich in Verbin- 
dung gestanden haben, dafs »auch Segen und Fluch einmal zu heiligen 
Handlungen ausgesprochen worden sind«. Unklar ist aber bei ihm, wie 
er sich den Zusammenhang dieser Stilform mit der Spruchdichtung denkt; 
dariiber sagen seine knappen Andeutungen nichts+. Jedenfalls scheint er 
die von mehreren Auslegern, z. B. Staerk, sogenannten »Lehr- oder Weis- 
heitspsalmen« in der Hauptsache aus der Maschaldichtung abzuleiten; siehe 
dagegen meine Ps.St. I, S. 125 ff. 

Wenn nun die von Gunkel erkannte allgemeine These, dafs die Psal- 
men aus dem Kulte stammen, richtig ist, — und daran zweifle ich keinen 
Augenblick — so mufgs man nun auch meines Erachtens bei den einzelnen 
Psalmen zunachst untersuchen, ob sie sich als wirkliche Kultpsalmen er- 
klaren lassen kénnen. Denn die gegebene Tatsache der Psalmenforschung ist 
doch die, dafs die Psalmen als das kultische Liederbuch des zweiten Tem- 
pels zu uns gekommen sind. Da wird man doch immer behaupten miissen, 
dafs, wenn die kultische Erklarung eines Psalms méglich ist, ihr unter an- 


deren der Vorzug gebihrt. Die kultische Erklarung will aber sagen, dafs 


der Gerechten als der Gottlosen; an der letzten Stelle wird die Bespre- 
chung der letzteren ausdriicklich mit einem zatagaodn = verflucht (28, 13) 
eingeleitet; in Qoh, 10, 16, wo allerdings nicht von den Gerechten und 
den Gottlosen an sich, sondern von dem Lande, das eine schlechte, bezw. 
eine gute Regierung hat, wird der erste Spruch mit dem schwacheren 
oj lecha drds eingefihrt; das ist eine Abschwachung, die hier mit dem 
besonderen Thema, auf dem das Schema verwendet worden ist, notwen- 
dig gegeben ist. An beiden diesen Stellen steht der Fluch, bezw. der 
Wehruf am ersten Platz, wie in Jer, 17, 5 ff. 

1 Das Ich der Psalmen (Forschungen, herausgeg. v. Bousset und Gunkel, 
Heft 16). Vandenhoeck & Ruprecht, 1912, S, 41 ff. 

® Der Lyrik im AT, Schr, AT, Ausw. III 1. Vandenhoeck & Ruprecht, 
19g, S. 246 ff. 

8 Die Religion in Geschichte und Gegenwart (RGG), 1V, Sp. 1939. 

4 Siehe Artkl. Psalmen, 16 (op. cit, Sp. 1948) und Artkl. Weisheitsdichtung 
im AT, ib, Bd, V. 
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der betreffende Psalm nicht nur seiner Form und Gattung nach mit einer 
kultischen Situation zusammenhangt, sondern auch, dafs der einzelne kon- 
krete Psalm fir eine kultische Handlung gedichtet worden ist. So miissen 
wir denn auch die Segenspsalmen, bezw. Segens- und Fluchpsalmen in 
Bezug auf ihrem Verhialtnis zum Kulte untersuchen. Wenn sie sich als 
Kultpsalmen befriedigend erklaren lassen, so kann gegen diese Erklarung 
nichts Prinzipielles eingewendet werden. 

Die Untersuchung der erwahnten Stilform fihrt somit in eine Unter- 
suchung tiber Segen und Fluch im Kulte Israels und des Judentums hinein. 
Was wir dariiber sagen kénnen, ist allerdings sehr fragmentarisch. Wir 
haben nicht wenige Bruchstiicke des urspriinglichen Bildes; wir kénnen 
sie aber nicht liickenlos zusammenfiigen. Einen Eindruck von der Art 


des alten Kultes bekommen wir jedoch. 
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KAP. I. DER SEGEN IN KULT UND 
PSALMDICHTUNG. 


I. Segen. 


Der Segen und der Fluch sind nach altisraelitischer Anschauung die 
beiden Grundkrafte des Lebens, die positive und die negative, die gute, 
niitzliche, und die bése, schadliche. 

Der Segen}, d*racha, ist mit wenigen Worten gesagt die Lebenskraft 
und das Lebensvermégen der Seele und die Aufserungen dieser Kraft in 
Glick und Gedeihen und in Ausbreitung des Gliickes zu den Umgebungen. 
Das hebr. b%rdchd bedeutet nicht nur das Segnen oder den Segensspruch, 
sondern zugleich das »Gesegnetsein«, das Mit-Segen-Gefiilltsein, sowie auch 
die konkreten »Segnungen« die daraus folgen, Glick, Macht usw. Es ist 
sowohl etwas Inneres als etwas Aufseres — zwischen diesen beiden Seiten 
der Wirklichkeit unterscheidet der alte Israelit nicht. Alles, was Lebens- 
kraft hat, hat Segen (vgl. Jes. 65, 8). Der Segen kann grofser oder kleiner 
sein, je nach der Verschiedenartigkeit der Seelen der einzelnen Lebewesen 
und Dinge in der Welt; jede »Art« hat bei der Schépfung ihren beson- 
deren »Segen« erhalten®, und der Segen des Menschen ist es, sich auf 
der Erde verpflanzen zu kénnen und iiber die anderen Geschédpfe zu 
herrschen®. Wenn der eine immer Gliick hat (sd/ah, hislith, hiskil), ein 
anderer dagegen nichts zu Stande bringt, so beruht das nach israelitischen 
Begriffen nicht etwa auf a4ufseren und unerklarlichen Zufalligkeiten, sondern 
auf der inneren Kraft der Seele, darauf, dafs der erstere »kann« (jachol), 
der letzterer aber nicht. Dies »Kénnen« ist eben der Segen*. Sowohl 
das Gesegnetsein als das Segnen-kénnen beruht auf der Macht der Seele; 
Segen ist Seelenmacht. Das kann der Israelit auch so ausdriicken, dafs 


1 Der folgenden Paragraph in der Hauptsache nach Johs, Pedersen, Israel 
I—Il, Pio 1920, S. 135—160, Vgl. auch H. Schmidt, Artkl, Gebet und 
Gebetssitten in Israel und im Judentum, in RGG II, Sp. 1150 ff. 

2 Gen. 1, 22, ; 

8 Gen. 1, 28; 5, 2. 

4 Vgl. I Sam, 26, 25, 
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der »Kénnende« auch der Kundige ist und »die Weisheit«, »die Einsicht« 
hat; die Einsicht ist das Vermégen, seinen Willen und seine Plane durch- 
zufihren!, Der Segen dufsert sich in dem Rat des Mannes; der Rat ist 
namlich nicht nur Ratschlufs oder Ratgeben, sondern zugleich das Durch- 
setzen der Plane, beide Dinge gehéren zusammen. 

Jede Art und jedes Wesen haben ihren besonderen Segen, der sich 
in der mannigfaltigsten Weise aufsern kann. Gewisse konstitutive Grund- 
ziige kehren aber immer wieder. — Der Segen ist zunachst und vor allem 
das Verpflanzungsvermégen, die Zeugungskraft, die Fruchtbarkeit?. Das ist 
in Gen.1 deutlich ausgesprochen. Immer wieder wird grofse Nachkommen- 
schaft als Aufserung des Segens versprochen®. Dazu aber auch Frucht- 
barkeit des Ackers und des Viehs und Mehrung des Besitzes+. Endlich 
wird auch als drittes Hauptmoment des Segens die kriegerische Kraft, die 
die Feinde besiegen und die Vélker unterjochen kann®, genannt. Alle diese 
drei Momente fassen die Segensspriiche tiber Juda und Josef zusammen ®, 

Im letzten Grunde ist nun der Segen nicht Besitz des Einzelnen. Von 
Abraham und Isaak geht er auf Jakob tiber, und dieser vererbt ihn weiter 
auf Josef und seine anderen Sdhne. Vom Vater geht der Segen auf den Sohn 
tiber, und der Segen des Vaters geht auf die Seelenkraft der Vater zuriick. 
Im Segen des Hausvaters lebt und gedeiht das ganze Haus, im Segen des 
Hauptlings die ganze Sippe, im Segen des Konigs das ganze Volk’. 
Wenn Israel einmal Haupt und Kénig aller Vélker wird, so werden diese 
in ihm oder in seinem Namen gesegnet®. Diese Auffassung beruht einfach 
darauf, dafs nach altisraelitischer Anschauung die Seele nicht rein indivi- 
duell, sondern kollektiv gedacht wird. Zur Seele des Mannes gehért alles, 
was den Inhalt seines Lebens bildet, und so vor Allem seine Sippe und 
sein »Haus«. Die Seele des Einzelnen ist gewissermafsen eine Erscheinung 


der Seele der gréfseren Gemeinschaft, des »Grofsichs«, zu dem er gehért; 


1 Vgl. Hiob 12, 13—16, 

2 Das ist vielleicht auch die Grundbedeutung der Wurzel dr und des Wor- 
tes b*richd, siche Johs, Pedersen op, cit, S.153 und Delitzsch, Assyr. 
Worterbuch s, v. dirkit. 

Gen, 12, 2; 13,16; 24,60; 26,24; 48,19; II Sam. 7,11—16; Ruth 4, 
II—12; Tobit 10, 11—12. . 

Gen. 24,35; 26,12—14; 27,27f.; Ex: 23,25f,; Lev. 25) anp.memee 
I2—14; 28,1—13; Hiob 21, 8—13; 29,6; 42,12; Joel 2.045) Zaenne, 
12f.; Mal. 3, 10f, 

Gen. 27, 29; Num, 24, 17—18. 

Gen, 49, 8—12, 22—26, 

Pesky Whey 

Gen. 12,3; 18,18; 22,18; 26,4; 28,14. 
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der Einzelne hat Existenz nur in Verbindung mit und in Identitat mit 
dem gréfseren Ich der Gemeinschaft (der Familie, der Sippé, des Geschlechts, 
des Volkes), So ist auch die Seelenmacht gewissermafsen gemeinsamer 
Besitz. Der Segen iibertragt sich von dem einen auf den anderen, weil 
er eben im letzten Grunde ein gemeinsamer Besitz, die gemeinsame Kraft- 
quelle der ganzen Gesellschaft ist. Er kann auch durch dufsere Mittel 
iibertragen werden}; so gibt bei allen wichtigeren Gelegenheiten der Grofe 
dem Kleinen von seinem Segen?. Und umgekehrt geben auch die Kleinen 
dem Grofsen, dem Hauptling Segen, »segnen« ihn und bestatigen und 
steigern dadurch tatsachlich seinen Segensbesitz °. 

Hinter der ganzen Reihe der Vater, hinter der ganzen Gesellschaft, 
die einen »Bund« bildet, steht aber die Gottheit, der Herr und Hiiter und 
die Kraftquelle des Bundes. In der Gottheit hat daher der Segen seinen 
letzten Grund. Bei jeder Ubertragung des Segens empfindet der alte 
Israelit etwas von dem Heiligen; das Segnen ist insofern immer eine 
heilige Handlung, als das Heilige, die Gottheit, immer im. Hintergrunde 
anwesend empfunden wird und meistens: direkt als Urheber des Segens 
genannt wird. Daher heifst es auch immer wieder von den Gesegneten, 
dafs Jahwa oder Gott mit ihnen ist+. Gott segnet Jakob und gibt ihm 
Reichtum, d.h. er gibt Jakob die Kraft und das Vermégen, reich zu werden, 
Die Gotteskraft des Gesegneten ist zugleich seine eigene Kraft; »Jahwa 
ist mit dir, du Kraftheld,« sagt der Engel Gottes zu Gideon, und kurz 
danach heifst es mit demselben Sinn: »Geh in dieser deiner Kraft und rette 
Israel aus der Gewalt Midians«°. — Gesegnet sein heifst ja urspriinglich: 
Teil an den geheimnisvollen heilwirkenden, guten Kraften des Lebens haben ; 
durch geheimnisvoll wirkende Handlungen und Worte wird urspriinglich 
dieser Besitz gewonnen und gegeben. Wenn spater Gétter und Gotterkulte 
entstehen, wird die geheimnisvolle Macht in Verbindung mit den Gdttern 
gesetzt, sie wird gewissermafsen vergottlicht, und aus den Machtvorstellungen 
kénnen Gdttergestalten entstehen. So entsteht eine Verbindung zwischen 
der im Segen wirksamen Macht und den Gottheiten; durch die den Segen 
hervorrufenden Handlungen wird man in eine geheimnisvolle Verbindung 
mit der Gottheit gesetzt. Diese urspriinglich ganz mystisch gedachte see- 
lische Verbindung mit der Gottheit ist im Laufe der religiésen Entwicklung 


1 Siehe unten. 

2 Vgl. I Kg. 8, 66. 

3 JI Sam. 14, 22; Hiob 31, 20; Ruth 2,19 f. 

4 Gen. 26, 2. 28; I Sam. 16, 18; 18, 12. 14; 20, 13. 
5 Ri, 6, r2—14. 
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in Israel z. T. gelockert worden; die energische Fassung Jahwa’s als wol- 
lende Persénlichkeit und die allmahliche Transzendentierung Gottes hat den 
mehr rationalen Gedanken in den Vordergrund gebracht, dafs Jahwa der 
Geber des Segens ist. Diese Entwicklung macht sich auch so geltend, daf 
man in etwas spaterer Zeit nicht immer ganz klar die Ubertragung des Segens 
von dem einen Menschen zum Anderen als eine im Wesen der Segens- 
kraft liegende, gleichsam von selbst erfolyende, sondern als die Aufserung 
eines besonderen géttlichen Wohlwollens betrachtet. Das sieht man z. B, 
in der Joseferzahlung!. Josef ist ein »Glicksmann«, ein 28 mas/th, einer 
der Segen und Gliick und »Kénnen« in sich hat; daher bringt seine Nahe 
unwillkiirlich Segen tiber das ganze Haus des Agypters — das ist deutlich 
der urspriingliche Sinn der genannten Verse; im Laufe der Zeit ist aber 
die Erzahlung hier tiberarbeitet worden, und nun heifst es, dafs Jahwa das 
Haus des Agypters »um Josefs willen« gesegnet hat. Zwischen diesem 
Gedanken aber und dem oben genannten Ausdruck besteht ein Widerspruch; 
die vielen Wiederholungen in den genannten Versen verraten, wie es ur- 
spriinglich gedacht war?. 

Da der Segen seelische Macht ist — und dieser Gedanke hat sich 
immer im Hintergrunde des Bewufstseins erhalten —, so bedeutet das Seg- 
nen eine Ubertragung dieser Macht von dem Segnenden auf den Geseg- 
neten. Innerhalb eines Bundes findet diese Ubertragung eigentlich immer 
statt; wenn der Geringere sich im Schutze eines Machtigeren und Geseg- 
neten findet, so gibt dieser immer und unwillkiirlich wie von selbst jenem 
von seinem Segen und schafft dadurch neuen, wirksamen Segen, vgl. oben 
uber Josef. — Die Ubertragung kann aber auch in besonderer Weise und 
durch besondere Mafsnahmen stattfinden, und so mufs es in besonders 
wichtigen Fallen, bei besonders feierlichen und bedeutungsvollen Gelegen- 


heiten gemacht werden; die aufsergewohnliche Lage erfordert aufsergew6hn- 


I Gen, 39,.2—5: 

° Ein genaue Parallele zu dieser Uberarbeitung haben wir in II Sam,6,6—7, 
in der Erzahlung tiber Uzza, der starb, weil er in der besten Absicht die 
Lade beriihrt hatte, Die ,,Heiligkeit“ der Lade wirkt momentan tétend, 
weil sie mit Kraft geladen, ,tabu“ ist, sie darf nur von denen berihrt 
werden, die sich dem ganzen Reinigungsritual unterworfen haben und 
dazu berufen sind, sie zu tragen, Es ist somit ursprtinglich die dingliche 
Heiligkeit der Lade, die tétet. In der ,jahwistischen“ Bearbeitung wird 
aber der Tod Uzzas damit begriindet, dafs ,der Zorn Jahwa’s“ gegen 
Uzza entbrannte. Das ist die spatisraelitisch-jiidische Denkweise, die den 
persénlichen Gott einfihrt, ohne zu beachten, dafi sie dadurch die Erzah-- — 
lung in religiéser Hinsicht doppelt so anstéfig macht, als sie vorher war. 
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liche Mafsnahmen. Im Allgemeinen ist die kérperliche Nahe eine Vor- 
bedingung einer wirksamen Segensiibertragung (vergl. Isak und Jakob). 
Durch die kérperliche Beritthrung wird die Kraftiiberftihrung vermittelt. 
Gewohnlich geschieht diese durch den Ritus des Handauflegens; so, als 
Jakob seine Enkel segnete (Gen. 48, 14 ff.) und als Mose Josua als seinen 
Nachfolger einsetzte und ihm etwas von seiner »Ehre« tibertrug, d.h. ihn 
segnete!, Abgeschwacht wird das Handauflegen zu einer Ausbreitung der 
Hande gegen oder uber den Betreffenden; so in sp&aterer Zeit bei dem 
aharonitischen Segen?. So gehért zu der wirksamen Segensiibertragung 
eine feierliche Handlung durch gewisse Gegenstinde, die als Trager des 
Segens gelten. Jede Kraft und Kraftwirkung, und so auch den Segen, hat 
das alte Israel dinglich und materiell aufgefafst. So kann denn auch der 
Segen in einen materiellen Gegenstand eingeschlossen und verkérpert 
werden. Die Traube hat »Segen« d.h. dem Sinne nach Saft, in sich’, 
sie besitzt eine Kraft, die, einem jeden sichtbar, gesteigerte Lebens- und 
Kraftgefihl mit sich bringt; die Regengtisse tragen den Segen Jahwa’s 
zur Erde herunter*. Als Elischa seinen Knecht nach Sunem mit dem Stab 
des Propheten schickte, um mittels des Stabes den toten Sohn der Witwe 
zu erwecken, war es die Segenskraft des Gottesmannes, die im Stabe ein- 
geschlossen war; das geht aus dem Befehl hervor, den der Knecht mit 
auf dem Wege nimmt: segne niemanden und nimm keinen Segen von 
irgend jemandem auf dem Wege®: er darf nicht durch Segenswiinsche an 
andere die Kraft des im Stabe verkérperten Segens vermindern, auch nicht 
den prophetischen Segen durch den Empfang des Segens anderer Leute 
alterieren®. Auch die Gabe, die man einem Freunde etwa zum Abschied 
gibt, ist Tragerin eines Teils der Seele, des Segens des Gebers und wird 
haufig direkt einen Segen b%dchi genannt?. So kann auch durch den 
Segen eine besondere Qualitat in gewisse Tage und Zeiten hineingelegt 
- werden: Jahwa hat den Sabbat gesegnet*; dieser ist dadurch »tabu« ge- 
worden und darf nicht durch irgendwelche Arbeit »profaniert« werden. 


Ebenso mit dem*Fluch, siehe unten. 


1 Num. 27, 18—20., 

2 Siehe unten, 

8 Jes. 65, 8. 

# -Ez, 34; 26. 

5 II Kg. 4, 29. 

6 Johs, Pedersen, op. cit. S. 150. 

ison. 29) 10 5) 10S, 14,13; 15,19; Ri. 1,15; | Sam, 25,18. 27, vgl. 30,26 
II Kg, 5,15. 

8 Gen, 2,3; Ex. 20,11. 
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Wie in einen Gegenstand, so kann der Segen auch in ein Wort ver- 
korpert werden. Jedes Wort, das etwas Gutes fiir einen ausspricht, ist 
im letzten Grunde ein Segenswort, die »Seeligpreisung« (a3ré) nicht we- 
niger als die feierliche Segensformel, wie auch schon der Weheruf oder 
das Schimpfwort ein Fluch ist (giehe unten). Schon der Grufs ist eine 
Errichtung oder eine Bestatigung einer seelischen Verbindung und ver- 
mittelt Segen; griifsen heifst geradezu béréch!. Und bei allen ausdriick- 
lichen, feierlichen Segenstibertragungen gehéren die Segensworte dazu, 
die zu den Handlungen hinzutreten und ihre Wirkungskraft steigern: vor der 
Hochzeit2, vor einer Reise®, wenn Freunde. sich verabschieden?, wenn der 
Vater auf dem Sterbelager seinen Sdéhnen oder der Hauptling seinem Volke 
seinen Segen tibertragt®, bei der Auflésung einer kultischen Versammlung®. 
Dadurch tragen die Wegziehenden die Kraft der Gemeinschaft als eine 
wirksame Macht- und Kraftquelle bei sich in die Ferne oder nach Hause. 
Durch alle jene Handlungen und Worte wird Segen iibertragen und neuer 
Segen geschaffen. 

Die Wirkungskraft des Segens hangt aber nach allem Obigen von der 
Seclenkraft des Segnenden ab. Rein mechanisch, d. h. ex opere operato 
wirkend, ist wohl die »direkte« Beeinflussung anderer Seelen durch Segens- 
und Fluchhandlungen und -Worte kaum je geworden’. Nicht das gespro- 
chene Wort an sich ist wirksam, denn es gibt auch »leere« Worte; das 


Wort des- Seelenkraftigen ist aber ein wirksames Segenswort®. Wer ein 


4 1 Santigeiots. a4. 

2 Gen, 24,60. 3 Gen. 28,1. 

Geny3i, 283532, 16047, LOs il Salle en nmnOucos 

5» Gen. 27° 48)14 f.- 49; Dini 33. 

6 Jos.-22, 9; 1l Samy 6,185.1 Kero ssoce: 

7 Die nicht seltene Unterscheidung zwischen ,direkter“, d. h. mehr seelich 
aufgefafster, und ,mechanischer“ oder wie man meistens sagt ,magischer“, . 
d.h, ex opere operato wirkender Beeinflussung und Machtwirkung (so z. B. 
bei Hélscher in Geseh, d. isr.-jtid, Religion, Giefsen 1922, S.19) dtirfte da- 
her als zu theoretisch und auf einer Abstraktion beruhend zu vermeiden 
sein, wie denn tiberhaupt die noch ibliche Unterscheidung zwischen Reli- 
gion, bezw. Kult und ,Magie“ ganz falsch ist. Auch wenn eine Hand- 
lung oder ein Wort ex opere operato wirkend gedacht wird, so ist sehr 
selten die Vorstellung von der bedeutungsvollen seelischen Ausstattung 
des Wirkenden, von der der Ausfall wenigstens zum Teil abhangt, vdllig 
ausgeschaltet. Das geschieht wohl meistens nur dort, wo die Handlungen 
zu illegitimem ,Zauber“ herabgesunken sind, und auch dann wohl sehr ~ 
selten; nicht einmal zum Zauberer ist jeder Mensch geeignet; es gehdért 
eben auch dazu eine gewisse ,Macht“, Vgl. Exkurs S. 14. = 

8 Vgl. Johs, Pedersen, Israel, S. 121 f. 


fl 
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Gliicksmann und selbst voll von Segen ist, der kann auch den anderen 
von seinem Uberflufs mitteilen. Die wirksamsten Segensworte werden na- 
tiirlich von der Gottheit selber gesprochen!. Dann aber werden wirksame 
Segen (und Fliiche) von den Vertretern der Gottheit gesprochen: vom 
Koénige?, von den »Gottesmannern«, dem Priester? dem Nabi, dem Seher 
und Propheten?#, oder von den Stammvatern und Patriarchen der Vorzeit, 
die einerseits als Stammvater die ganze Kraft des Geschlechts in sich 
haben, andererseits als Nebiim galten, die in einem naheren Verhiltnis zu 
der Gottheit als gewéhnliche Menschen standen®. — Die Worte und die 
Handlungen an sich bedeuten nicht viel; ob der Segnende mit einem 
asré oder einem dbdriich anhebt, ist an sich ganz nebensachlich; hinter und 
in den Worten stehen die Seelen derjenigen, die die Worte aussprechen; 
diese sind es, die den Worten die wirksame Kraft verleihen. Wer selbst 
eine machtlose Seele hat, »wer selbst keinen Segen in sich hat, der kann 
auch nichts in den anderen schaffen«® Fluchen kann auch der Nichts- 
wirdige, der Verfluchte, und dadurch Unheil stiften’, weil seine ganze 
Natur ein ansteckendes Verfluchtsein ist (siehe unten), nicht aber segnen; 
es gehért zu der allerspatesten Entwicklung des illegitimen Zaubers, wenn 
jede Wirkung als nur von den Worten und Handlungen abhangig betrachtet 
wird’. Hat aber ein gesegneter, Segen in sich habender Mann einmal 
den Segen gesprochen, so hat er damit eine wirksame Realitaét hervor- 
gebracht, die nicht riickgangig gemacht werden kann, auch dann _ nicht, 
wenn er das Ungliick gehabt haben sollte, den unrichtigen Mann zu segnen; 
das beweist uns die Isaakgeschichte. Dann mufs der Segen mit der ihm 
innewohnenden Kraft wirken; »was einmal wirklich geworden ist, kann nicht 
ungeschehen gemacht werden, wenn dem auch entgegengewirkt werden 
kann« ®. 

Die Isaakgeschichte beweist uns aber auch, dafs man nicht einen jeden 
segnen kann — obwohl sie oberflachlich betrachtet eben das Gegenteil 


besagt. Die Voraussetzung der ganzen Geschichte ist eben die, dafs der 


Deum reo us taei.; 12, 2,7;°25,23 usw. 

II Sam. 6,18; I Kg. 8, 55. 

Genesco.) loam, 1,07; 

Num, 23, 7 ff. 18 ff.; 24,3 ff. 15 ff.; Il Kg. 2, 24; 4, 16f. 

Vgl. Gen, 20,7, 17; Ex. 15,20; Num.1rr und 12; Gen. 48, 14 ff.; 49, Dtn. 33. 
Johs. Pedersen, op. cit. S. 150. 

Das beweisen die Klagepsalmen, die tiber die Fliiche der nichtigen , Ligen- 
menschen“ und die dadurch verursachte Krankheit klagen, siehe Ps.St. I, 
Peele Sicxo. ¢N, 77. 

9 Johs, Pedersen, op. cit, S, 149. 
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Segen hier wirklich auf seinen richtigen Platz kommt. Der gewalttatige 
Tor Esau hat nicht eine Seele, die fir den Segen empfanglich ist; er ist 
leer und nur von Torheit gefiillt, daher kann nur das Los des Toren, des 
Gottlosen, namlich der Fluch, in ihn hineingelegt werden. Wenn der zu 
Segnende nicht empfanglich ist, so kann kein Segen in ihn hineingelegt 
werden. Nur wer etwas von der guten Kraft des Segens, des »Gesegnet- 
seins« in sich hat, kann mit Wirkung gesegnet werden. Das zeigt uns die 
Bileamgeschichte. Bileam hatte eine besondere Gabe zum Segnen; Balak 
weifs, dafs wen Bileam segnet, der ist atich gesegnet, wen er aber ver- 
flucht, der ist verflucht. Und dennoch kann er nicht Fluch in Israel hinein- 
legen, er kann nicht willkiirlich Segen oder Fluch schaffen. Israel hat eine 
Gliicksseele, die nur fiir Segen empfanglich ist, es ist von Jahwaé gesegnet, 
daher mufs auch der Seher es segnen. Bileam »kann nur in Harmonie 
mit der Wirklichkeit wirken« 1. Diese Grundanschauung wirkt noch im NT 
nach: »wenn das betreftende Haus eures Friedensgrufses — Grufg ist aber 
Segen, siehe oben — nicht wiirdig ist, so kehrt euer Friedensgrufs zu euch 
selbst zuriick«*, In den Bileamsagen tritt uns diese Grundanschauung 
schon etwas abgeschwacht entgegen; der Seher erklart — so heifst es — 
er kénne nur das reden, was Jahwa ihm in den Mund lege*; das Ur- 
spriingliche tritt aber noch klar zu Tage, wenn es heifst, dafs Jahwa ihm 
Segen eingab, weil Israel schon gesegnet sei; gegen den wirklich Geseg- 
neten im vollen Sinne des Wortes hilft der Fluch nichts, und umgekehrt: 
tiber den wirklich Verfluchten im Vollsinn des Wortes ist der Segen nutzlos. 

Jedes wirkliche, nicht »leere«, Segenswort setzt somit voraus, dafs der 
zu Segnende schon an sich Segen in sich hat, dafs seine Seele einen 
wirklichen Inhalt hat, dafs er »ein Sohn des Segens« ist, wie der Israelit 
sagen kénnte, vergl. Luk. 10,6: tvog elonyng = ban sa/om; §. ist aber in 
gewissen Beziehungen ein Synonym zu é*rachd. Insofern ist das Segens- 
wort eine Feststellung einer schon bestehenden Tatsache. Andererseits 
mehrt es den Segensbesitz des zu Segnenden, schafft neuen Segen, — 
Dasselbe gilt auch von dem Fluchwort, siehe Kap. II]r. 

In dem Sprachgebrauch des geschichtlichen Israels, als Jahwa der 
persénlich Wollende und Wirkende geworden war, von dem alles, was ge- 
schieht, abhangt, wurde dieser Gedanke so aufgefafst und ausgedrickt: nur 
der Gerechte empfangt Segen von Jahwa; wahrend der Segen friher die 
natiirliche »>F rucht« der Gerechtigkeit war, wird er nun der géttliche Lohn, 


1 Worte Johs, Pedersens, 
2 Matt.:10, 13; 
3 Num. 23,12 und Parallelen. 


1923. No. 3. PSALMENSTUDIEN. V. 13 


der dem Gerechten gebiihrt. Dieser Gedanke kommt im AT haufig zum 
Ausdruck 1, Der alte Grundgedanke aber, dafs eigentlich die Ausfliisse des 
Segens von selbst kommen miissen, wenn der Mensch gerecht ist und 
»Segen« in sich hat, ist nie im AT aufgegeben worden; er ist nur juri- 
stisch umgebogen und im Geiste des geschichtlichen Jahwismus ausgedriickt 


worden. 


2. Der Segen im Kult. 


a) Wir sahen oben, dafs der Segen, die sich im Segensworte 4ufsernde 
Macht, im Grunde ein gemeinsamer Besitz der ganzen Gesellschaft ist, und 
dafs er in der am Spitze des Bundes stehenden Gottheit seine Urquelle 
hat. Der Segen Israels ist der Segen Abrahams und Isaaks und Jakobs 
und der zwélf Patriarchen, der sich von diesen in allen gerechten, nor- 
malen Mitgliedern des Volkes forterbt. Und er stammt im letzten Grunde 
von Jahwa, dem Gott Abrahams und Israels, aus dem ihm eigenen grofsen 
Segensvorrat, aus seiner machtvollen »Herrlichkeit«. 

Nun verhalt es sich aber zugleich so, dafs es immer wieder ndtig ist, 
neuen Segen als Schutz und Wehr gegen alle bésen Einfliisse in der Welt 
zu gewinnen. Wie an anderem Orte gezeigt?, gehdért es zu den Grund- 
tiberzeugungen des primitiven Menschen, dafs nichts an sich ewig dauernde 
Wirkungen hat. Auch die gréfste und nachhaltigste Kratteeinfléfsung mufs 
von Zeit zu Zeit wiederholt werden, damit sie nicht schliefslich versiege. 
Das beruht tibrigens auf guter Psychologie und ist auf dem religidsen Gebiete 
auch uns ohne Weiteres verstandlich: immer zu dem grundlegenden Gottes- 
erlebnis zuriick, immer wieder neue Krafte in der Gottesgemeinschaft ha- 
ben, sei es durch die gefiihlsmafsige Wiedererlebung der Durchbruchsstunde, 
sei es durch neve mystische Versenkungen in den Urgrund alles Seins, 
sei es durch den wiederholten Sakramentgenufs, sei es durch die Selbst- 
besinnung und die Besinnung auf den Willen Gottes an mich und durch 
das Gebet. — So mufs auch der Segen immer wieder neu _geschaffen 
werden, und das geschieht dadurch, dafs man immer wieder in Verbindung 
mit der Urquelle des Segens, sei es mit der geheimnisvollen Macht, sei es 
mit Gott, tritt und durch irgendwelche Mittel den Segen in méglichst 
konzentrierter Gestalt von der Quelle in die Gemeinde und die Einzelnen 
hineinstrémen 1afst. 

Das Mittel, das das alte Israel zu wiederholter Verbindung mit der 
Gottheit zwecks Erlangung des gottlichen Segens hat, ist der Kult. 


1 Vgl. z. B. Ps. 24, 4—5. 
2 Ps.St. Il, S, 20 f. 
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Unter Kult verstehe ich hier nicht nur solche Handlungen und Worte, 
die dazu bestimmt sind, auf Gétter und géttliche Wesen einzuwirken, son- 
dern tiberhaupt alle solche von den selbstverstandlichen oder den berufenen 
Vertretern einer Gemeinschaft, (eines Stammes, eines Geschlechts, eines 
Volkes usw.) vorgenommenen Handlungen und die dazu gehérigen Worte, 
die den Zweck haben, der betreffenden Gemeinschaft und dadurch den 
einzelnen Mitgliedern derselben alles das zu verschaffen und zuzusichern, 
was sie fiir Leben, Gedeihen und Sicherheit brauchen, dessen Verschaffung 
und Sicherstellung aber aufsergewohnliché, »heilige«, von den alltaglichen 


»profanen« Dingen verschiedene Mittel erfordern!. — So sind etwa die 


1 {Exkurs]. Ich bemerke hier ausdricklich zur Verhinderung von Mifsver- 
standnissen, dafs ich die Unterscheidung von Religion (Kult) und Magie in 
dem tiblichen Sinne dieser Distinktion als véllig verkehrt verwerfe. Meistens 
wird diese Unterscheidung als etwas Selbstverstandliches hingenommen, 
und trotz aller Verschiedenheit in der Bestimmung der einzelnen Kriterien, 
scheint dariiber Einigkeit zu bestehen, dafs diese auf dem Gebiete der 
Vorstellungen zu suchen sind (Religion setze persénliche Gétter, Magie 
unpersénliche Machte, Religion Gebet und Beeinflussung des Willens, Magie 
mechanische Beherrschung der ,Naturzusammenhange“ voraus, usw.). Es 
laft sich tberall nachweisen, dafs diese Abgrenzungen vdllig willkirlich 
und den Tatsachen nicht entsprechend sind; man arbeitet hier mit Ab- 
straktionen, die der Wirklichkeit Gewalt antun, Eine ganz unwiderlegbare 
und vernichtende Kritik der bisherigen Theorien hat Gillis P. Wetter in 
seinem Aufsatz Religion och Magi in ,,Bibelforskaren“ 1917, S, 289 ff. 
gegeben. Fast die ganze Diskussion itiber diese Frage ist dadurch in 
Verwirrung gebracht, dafs man zwei verschiedene Fragen mit einander 
vermischt hat. Die erste Frage ist die nach einem zweckmafsigen, in 
unsre Erkenntnis Ordnung bringenden wissenschaftlichen, somit unserem 
modernen Denken angemessenen Ordnungsprinzip derjenigen Phanomene, 
die das Verhaltnis des Menschen zu dem ,,Ubernatiirlichen“ betreffen; hier 
hat man sich, wie Wetter zeigt, von einem merkwiirdigen Begriffsrealismus 
leiten Jassen, als waren die Begriffe und die ihnen entsprechen sollenden 
Wirklichkeiten an sich da als gegebene Tatsachen, deren aufsere und innere 
Kriterien es nun zu finden galt, wahrend es sich in Wirklichkeit nur 
darum handelt, ein zweckmafsiges Ordnungsprinzip zu finden, das unsere 
geistige Aneignung der Dinge erleichtern kénnte; aus dem popularen und 
zufalligen und willkiirlichen Sprachgebrauch des Altertums und des Mittel- 
alters hat man das Wort Magie tibernommen und ist davon ausgegangen, 
dafs hinter dem Wort ein Begriff stand und dafs dieser Begriff eine ge- 
gebene Wirklichkeit deckte, die es nun galt, modern und wissenschaftlich 
zu fassen und zu bestimmen. Ganz besonders ungliicklich hat hier die — 
meistens viell, unbewufste — quasiwissenschaftliche Unterscheidung zwischen 
»schwarzer“ und ,weifser“ Magie gewirkt. Dadurch ist eine ganz andere 
Frage mit der ersten unklar vermischt worden: die rein kulturgeschichtliche 
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Zeremonien und Tanze der Australier nicht weniger Kulthandlungen als 
z. B. das Mefsopfer der rémischen Kirche. Andererseits ist es natiirlich 
keine Kulthandlung, wenn die Manner des Stammes ihre Waffen nehmen 
und das Wild erlegen, oder wenn die Frauen die Gewachse sammeln, die 
zu Nahrung werden sollen. Wenn aber der Stamm zu gewissen Zeiten ge- 
wisse nicht profane, haufig als Mysterien betrachtete und fir Unbefugte 
nicht zugangliche Handlungen vornimmt und Worte spricht, deren Zweck 
es ist, das Gedeihen und das reichliche Vorhandensein der als Jagdbeute 
erstrebten Tiere oder zu Nahrung benutzten Pflanzen zu beeinflussen und 


sicherzustellen, so sind das ohne Zweifel Kulthandlungen und _ kultische 


Frage nach dem Inhalt des einer vergangenen, jetzt nur noch in den 
geistigen Winkeln lebenden Kultur angehérigen Begriffes , Zauberei“; man 
hat einfach den zu definierenden modern-wissenschaftlichen Begriff , Magie“ 
und die primitive, fiir uns nur geschichtlich zu ermittelnde Vorstellung von 
dem Zauber zusammengeworfen, Diese Vermengung verschiedener Dinge 
macht sich oft in den religionsgeschichtlichen Arbeiten sehr stérend gel- 
tend; als warnendes Beispiel sei auf Jastrows Religion Babyloniens und 
Assyriens verwiesen, wo das Wort Zauber eine Anwendung bekommen 
hat, die eine heillose Verwirrung gestiftet hat, sowohl hinsichtlich der 
Terminologie als auch der Komposition des Buches und der Beurteilung 
und des Verstandnisses der kultischen Phanomene, Priester und Zauberer, 
Kult und Siinde, Gutes und Béses sind hier auf einer Linie gestellt. Hier 
muff zundchst ganz scharf unterschieden werden. — Was die erste Frage 
betrifft, so ist zunachst festzustellen, dafs die bisherigen Theorien verfehlt 
sind; dartiber verweise ich einfach auf Wetters Aufsatz. Weder in Bezug 
auf die Handlungen und Formen, noch in Bezug auf die Objekte oder 
auf die mit den Handlungen verbundenen Vorstellungen tiber den Zusam- 
menhang der Phanomene und Wesen und Art der Dinge besteht irgend 
ein greifbarer prinzipieller Gegensatz zwischen dem, was man Religion, 
und dem, was man Magie genannt hat. Und eine ,,prareligidse“ ,ma- 
gische“ Entwicklungsstufe des menschlichen Geistes hat es nie gegeben, 
ebensowenig -wie es gréfsere Gebiete dieser oder jener Religion gibt, die 
nur ,Magie“ sind. Auch in dem positiven Satz hat Wetter recht, dafs 
wenn man iiberhaupt in der Religionswissenschaft zwischen Religion und 
Magie unterscheiden soll, die Unterscheidung sich auf das innere Verhaltnis 
des Menschen zu den religidsen Handlungen und Vorstellungen beziehen 
miisse. Ob aber Wetters weitere Ausfihrung dieses Gedankens (in der 
Religion, der Frémmigkeit, ist das Ubernatirliche dem Menschen Subjckt, 
in der Magie Objekt) unbedingt gliicklich ist, ist mir etwas mehr zweifel- 
haft. Hier scheint mir die zweite Frage sich auch in Wetters Definition hin- 
eingemengt zu haben, und es will mir iberhaupt als zweifelhaft vorkommen, 
ob eine Unterscheidung zwischen Religion und Magie in diesem Sinne 
einen praktisch-wissenschaftlichen Wert hat, Nattrlich mufs die Religions- 
wissenschaft in jedem einzelnen Falle auch die seelische Stellung des 
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Worte, einerlei ob dabei »Gétter« oder »Damonen« angerufen werden 
oder nicht. — Durch den Kult wird die eigentliche Lebensgrundlage der 
betreffenden Gesellschaft jedesmal geschaffen oder erneuert, sei es, dafs 


sie lediglich »materiell« aufgefafst wird, sei es, dafs sich darunter auch 


Menschen zu der iiberlieferten Religion mit deren Handlungen und Riten 
untersuchen; diese Untersuchung ist sogar eine Hauptsache. Ob aber das 
Wort ,Magie“ dazu geeignet ist, eine mehr unfromme Stellung zur Reli- 
gion zu bezeichnen, ist mir sehr zweifelhaft. — Eine ganz andere Frage 
ist die nach dem Inhalt des Begriffes Zauber (norw. ¢rolldom), Hexerei 
oder wie man es nennen will, Dafs hier eine andere Frage vorliegt, geht 
einfach daraus hervor, dafs vieles von dem, was wir im obigen Sinne 
Magie nennen wiirden, von den betreffenden Menschen selbst als etwas 
Gutes und Legitimes, somit als Religion (semitisch , Gottesfurcht“) betrachtet 
wird, wahrend dieselben Menschen auch etwas anderes kennen, was sie 
,Zauber“ nennen und als etwas Béses, Verpohntes, Unerlaubtes betrachten, 
Dies andere ist eine Realitat und ein Begriff, die einer Kultur angehéren, die 
nicht mehr die unsrige ist, mag sie auch in den Unterschichten und den Win- 
keln des Geisteslebens weiterleben, eine Kultur, die man die , pralogische“ 
genannt hat, jedenfalls die , vornaturwissenschaftliche* nennen kénnte, Jenen 
Menschen war der Zauber ebenso sicher eine Realitat wie uns etwa die Che- 
mie es ist, Und im Leben der primitiven Vélker, auch des alten Israels nicht 
weniger als der Juden, hat der Begriff Zauberei eine sehr grofse Rolle ge- 
spielt als Inbegriff des Bésen, Unheimlichen, Verderblichen in der Welt. Die 
Feststellung dessen, was dieses oder jenes primitive Volk — und im Grunde 
alle Primitiven — unter diesem ,Zauber“ verstanden haben, ist eine rein 
historische Aufgabe, die nur durch Vernehmung der Primitiven als Zeugen 
gelést werden kann; was wir meinen, ist hier vollig gleichgiltig; die 
Frage ist einzig und allein die: was haben die alten Norweger unter 
seid, die Israeliten unter Gwdn, das christliche Mittelalter unter , Hexerei“ 
usw. verstanden, wie haben sie es beurteilt, und was ist dabei das allen 
diesen primitiven Vélkern und Kulturen Gemeinsame? Und hier ist es mir 
nun klar, dafs zwischen den Handlungen, Formen und Vorstellungen, mit 
denen der Zauber arbeitet, und denen der Religion manchmal gar kein 
Unterschied besteht; eine Zauberhandlung kann einer Kulthandlung zum 
Verwechseln Ahnlich sehen, Der Unterschied liegt auf einem anderem 
Gebiete und ist fundamentalerer Art, lafst sich aber kaum auf eine Formel - 
reduzieren, Zauber ist Verwendung der geheimnisvollen Macht, aber zu 
bésen und illegitimen Zwecken oder in illegitimer selbstsiichtiger Weise; 
manchmal wird er als Verwendung einer besonderen bésen Abart der 
»Macht“ aufgefafst. Fast immer wird der Zauber als etwas Béses, Illegi- 
times, im Geheimen Veriibtes, den gewdéhnlichen braven Menschen Ver- 
derbliches, den Interessen der Gemeinschaft Schadliches, als etwas die — 
Eigeninteressen des Vertibers in riicksichtsloser und das Recht der Nachsten 
krankender Weise Verfolgendes, von unberufenen Privatleuten, besonders 
von Weibern oder Fremden Veriibtes und den sakralen Ordnungen der 
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»geistige« Giiter finden. Und diese Grundanschauung, dafs der Kult die 


Wirklichkeit schafft und erneuert, kénnen wir auch fiir die héheren Stufen 


der Kultreligion festhalten; denn auch wenn die tragenden Realitaten des 
Lebens als Gaben der Gétter oder der Gottheit betrachtet werden, ist die 


Gesellschaft Konkurrenz Leistendes und ihnen daher Zuwiderlaufendes 
betrachtet. Man vertibt ihn sehr oft mit schlechtem Gewissen, sich des- 
sen bewufst, dafs man sich mit dem Bdésen und Gefahrlichen befafst. Ich 
verweise tibrigens auf meine Andeutungen in Ps.St. I, S. 59 ff. So wird 
z. B. bei den alten Semiten jedes Fluchwort und Schimpfwort, das von 
einem boshaften Menschen, einem ,,Feinde“ ausgeht und einem guten und 
ordentlichen Manne Schaden zufiigt, ihn ,schwacht“ oder krank macht, 
eine seine Aktionsfahigkeit lahmende Wunde in seiner Seele hinterlafst, von 
allen ordentlichen Menschen als Wirkung einer Zaubermacht aufgefafst; 
sowohl in den babylonischen wie den biblischen Psalmen steht ,der bése 
Fluch* auf einer Linie mit dem Zauberwort und der Zaubergeste; vgl. was 
unten, Kap. Il 1, tiber Fluch und Zauber gesagt ist. Die Stimmung und 
das Verhaltnis zur 6ffentlichen Religion; aus dem der Zauberer handelt, 
ist meistens, wo nicht immer, eine unfromme — hier trifft meine Auf- 
fassung mit derjenigen Wetters zusammen; wer zu den bésen Kiinsten 
greift, glaubt dadurch seinen eigenen Interessen besser zu dienen und 
‘schneller, sicherer und vor allem billiger zu seinem Ziele kommen zu 
kénnen als durch die Mittel der legitimen Religion; er besitzt etwa nicht 
-die Tugenden, die die Religion als Bedingung des Gelingens fordert, oder 
er will nicht die dazu erforderlichen Leistungen auf sich nehmen; die Macht 
der Gottheit reiche nicht so weit wie die Macht seiner Ktinste; daher 
behaupten die ordentlichen und frommen Leute, der Zauberer sei ein 
gottloser Verleugner, ein ,Atheist“: ,der Frevler — d.h. nach dem Zu- 
sammenhange: der Zauberer — spricht in seinem Herzen: es gibt keinen 
Gott“ (Ps. 14,1; 36, 2ff.). Er greift daher manchmal zu Handlungen und 
Vorstellungen, die einmal Religion (Kult) gewesen sind, die aber tiber- 
wunden oder von einer anderen Religion verdrangt worden sind und nur 
noch ihr Leben in den Winkeln oder in den untersten und verachteten 
Volksschichten, bei den Resten der fritheren Bevélkerung oder der An- 
hanger der unterdriickten Religion fristen; so lernten die alten Norweger 
Zauberei hauptsadchlich bei den Finnen, Auch Hiob schildert die Parias 
im Lande als Zauberer (s. PsSt. 1, S. 108 f.), Damit hangt es zusammen, 
-dafs die Religion und der Kult der Feinde, des Nachbarvolkes sehr haufig 
als Zauberei betrachtet werden; was dem einen etwas Heiliges ist, ist 
dem anderen Zauberei; Gétzendienst und Zauberei steht im AT immer 
auf einer Linie, sind korrelate, wo nicht identische Begriffe (siehe Dtn. 
18,r0f.; Il Kg. 9,22 u. 6., und vgl. Ps.St. 1, S.38f.). Die Grenzen sind 
‘somit fliefsend; in der primitiven Beurteilung dessen, was Zauberei und 
‘was nicht Zauberei sei, macht sich immer das subjektive Moment sehr stark 
geltend; immer beurteilt er aber das, was er Zauberei nennt, als etwas 


Vid.-Selsk. Skrifter. II, H.-F. Kl, 1923. No. 3 22 
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Voraussetzung doch die, dafs die Kulthandlungen unerlafsliche Bedingungen 
sind, ohne die die Gétter sich nicht gnadig zeigen werden. — Ein aufser- 
ordentlich haufiger — wenn nicht allgemeiner — Grundgedanke ist es, 
besonders auf den Alteren Stufen der Entwicklung, dafs die Wirklichkeit 
im Kulte dadurch geschaffen, erneuert oder beeinflufst wird, dafs man sie 
in einem Spiel nachahmt; durch diese Nachahmung, die machmal nicht 
realistisch, sondern symbolisch ist, und durch das Wechseln von Hand- 
lungen und Worten, die von verschiedenen Personen vorgenommen, bezw. 
gesprochen werden, erhalt der Kult fast: allgemein das Geprage eines 
schépferischen Dramas; auf diese Seite der Sache brauchen wir aber hier 
nicht einzugehen1. 

Die Handlungen und Worte, die die Schaffung, Steigerung und Uber- 
tragung des Segens bezwecken, sind eben Kulthandlungen im oben dar- 
gelegten Sinne des Wortes. Und die Giiter, um die es sich im Kulte Israels 
handelt, sind eben dieselben, die den Inhalt des Segens bilden. So kann 
es tiberhaupt als der Zweck des israelitischen Kultes, sowohl des umfassen- 
den Staatskultes als des engeren Geschlechts- und Familienkultes, zu dem 
eine Menge heilige »technische« Brauche, etwa Erntegebrauche, gehéren, 


betrachtet werden, den géttlichen Segen dem Bunde und den Bundesgliedern 


Béses und Illegitimes; nicht nur das AT, sondern auch Gudea von Lagasch 
und Hammurapi von Babel haben strenge Gesetze wider die Zauberer 
erlassen, Vielleicht gibt es hier und dort gewisse Kulturstufen oder ge- 
wisse Epochen — meistens dann wohl Epochen des Verfalls — innerhalb 
gewisser primitiven Kulturen, in denen man nicht streng zwischen den 
guten und den bésen Kiinsten und Wirkungen des Machtbegabten unter- 
scheidet; man mutet etwa dem Medizinmann oder dem Schaman, zu dem 
sich die Gesellschaft und der Einzelne in Néten und Schwierigkeiten um 
Hilfe wenden, auch zu, dafs er gelegentlich auch als ,Schadenmann“ auf- 
treten kénne und diesem oder jenem, z. B, einem privaten Gegner, will- 
kirlich Schaden zufiige, und firchtet ihn daher mehr als man ihn ehrt; 
dann haben wir es mit einer Gesellschaft zu tun, die entweder noch nicht 
zu festen Moralbegriffen und Sitten vorgeschritten ist, oder wo die ganze 
feste, auf Sitte aufgebaute Kultur in Auflésung gekommen ist. Ob aber 
dieser Zustand einmal eine allgemeine Durchgangsstufe in der Entwick- 
lung aller primitiven Kulturen gewesen, kommt mir sehr zweifelhaft vor, 
Die Méglichkeit, dafs es einmal eine Zeit gab, in der man noch nicht 
zwischen Kult und Zauberei unterschied, will ich nicht ausdrticklich ge- 
leugnet haben; mir kommt es aber entschieden so vor, dafs dem Kult 
die Prioritat gebihrt, und dafs auch hier ,die Stinde von dem Gesetz 
hervorgerufen worden sei.“ — Weiter kann ich hier nicht auf diese ~— 
Dinge eingehen, 
1 Siehe Ps.St. II, S, 19—35. Dis 
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zustrémen zu lassen. Wer zum Berg Jahwa’s hinaufzieht, der kommt, um 
Segen zu gewinnen'. Ein Kultfest zu feiern heifst »segnen«?, Der ganze 
Kult mit allen seinen Handlungen kann somit als Mittel betrachtet werden, 
den konzentrierten Segen zu tibertragen und zu steigern. Und so liegt 
es in der Natur der Sache, dafs das Segenswort in Verbindung mit Hand- 
lungen, die mehr oder weniger deutlich die Ubertragung des Segens sym- 
bolisierte und vermittelte, von jeher zum Kulte des alten Israels gehdrt 
haben muf. 

Das Segnen ist immer eine heilige Handlung. Sie ist immer von 
den typiseh religiésen Geftihlen der Feierlichkeit, der Heiligkeit, des An- 
wesens des Ubermachtigen und Géttlichen durchwoben. Aber nicht jede 
Segensiibertragung ist gleich feierlich und heilig; es gibt ja auch, sahen 
wir, eine alltagliche Segensstiftung des Gesegneten, die fast von selbst 
stattfindet. Das Leben hat aber seine Héhepunkte, wo das Feierliche zu 
Fest und das Gefithl der Nahe des Géttlichen zu Kult wird. So gibt es 
denn auch schon in dem einfacheren Leben des Hauses, der Familie, der 
Sippe feierlichere und bedeutungsvollere Segensiibertragungen, die ganz 
einfach als Kulthandlungen zu betrachten sind. Man kann zwischen Volks- 
und Gemeindekult einerseits und Familien- und Geschlechtskult andererseits 
unterscheiden und den ersteren 6ffentlichen, den letzteren privaten Kult 
nennen — der Unterschied ist immerhin kein qualitativer, sondern mehr 
ein quantitativer, ein formeller. 

Als eine solche Familienkulthandlung ist es ohne Zweifel zu be- 
trachten, wenn der sterbende Vater unter gewissen feierlichen Zeremonien 
seinen Segen den Sdhnen oder dem 4ltesten Sohn ibertragt, wie wir es 
in Gen. 27 lesen. Wenn Isaak hier erst eine Mahlzeit essen mufs, ehe 
er segnen kann, so ist das, wie man schon langst erkannt hat, eine den 
Israeliten ganz verstandliche Anspielung an eine heilige Kulthandlung, 
dessen Zweck die Ubertragung und Steigerung des Segens ist. Das Mahl 
ist als eine Komniunion zu betrachten, durch die Isaak in Verbindung mit 
der Gottheit kommt, und urspriinglich lag wohl die géttliche Kraft in dem 
Tiere, das gegessen werden sollte: das Tier verkérperte das Géttliche, die 
Gottheit; einen Rest von dieser Auffassung darf man vielleicht in Jakobs 
(jetzt allerdings hinterlistigen) Worten erkennen: »Gott hat es (das Tier) 
mir entgegengeschickt«. Und wenn das Tier von dem zu segnenden Sohn 
und Erbe des Vaters persénlich erjagt sein mufs, so erinnert das uns an 
die bei vielen, besonders bei nordamerikanischen Stammen bekannte Sitte, 


1 Ps, 24, 3—5. 
2 Ex, 12, 32. 
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dafs der Jiingling, der in den Kreis der erwachsenen Manner aufgenommen 
werden und somit ein Teilnehmer an den Segnungen und Giitern des 
Stammes werden soll, zuerst eine Zeit lang im Walde verbringen mufs und 
dort ein Exemplar der ersten Tiergattung, die ihm im Traum oder in der 
Wirklichkeit begegnet, erjagen und fallen und zu den Einweihungsfeierlich- 
keiten mitbringen soll; die betreffene Tiergattung ist seitdem sein persén- 
liches Totem — oder »guardian spirit«, wie einzelne Forscher es nennen}; 
als Amulett und Kraft- und Glicksquelle tragt er seitdem die Haut oder 
die Feder des gefallten Tieres, besonders auf Jagd- und Kriegsziigen?, — 
Wenn die fortziehende Tochter vor der Heirat von der vaterlichen Fa- 
milie in feierlicher Weise gesegnet wird zwecks Erlangung der erwiinschten 
Fruchtbarkeit®, so ist auch das ohne Zweifel als eine Hindeutung auf eine 
ubliche Familienkulthandlung zu betrachten, wenn auch der religiése Hinter- 
grund im ersteren Falle viel deutlicher ist. In beiden Fallen gipfelt die 
Feierlichkeit in ein Segenswort. 

Dafs aber auch der Offentliche Kult heilige Handlungen gekannt hat, 
deren Zweck die Ubertragung des Segens und deren Hauptstiick das aus- 
driickliche Segenswort gewesen ist, diirfen wir aus den Bileamsagen folgern. 
Es handelt sich zwar hier um eine Fluchhandlung; der Analogieschlufs ist 
aber hier sicher, umsomehr als die Fluchhandlung in den Sagen zu einer 
Segenshandlung umgebogen wird. Ehe Bileam fluchen (oder segnen) kann, 
mufs zunachst ein Opfer dargebracht worden?4, d.h. er mufs in Verbindung 
mit der Gottheit treten. Dadurch wird er von der gottlichen Kraft gefillt, 
die ihn befahigt, wirksame Fluch- (und Segens-)worte zu sprechen — wie 
es urspriinglich tberhaupt die durch die Kulthandlung erreichte géttliche 
Kraft ist, die den Seher befahigt, wirksame Worte zu sprechen, die die 


Zukunft beeinflussen und voraussagen®. Die Gottheit ist die Quelle des 

1 Vgl. Frazer, Totemisme and Exogamy I, S. 50. 

2 Wenn Jakob das Fell des zum Mahl zubereiteten Tieres anlegt, so 
darf man vielleicht darin eine véllig verblafste und jetzt ganz ins Scherz- 
hafte umgebogene Erinnerung an die oben genannte Sitte sehen. Daf 
man der ,géttlichen“ Macht dadurch inne wird, dafs man sich in das Fell 
des das ,,Géttliche“ verkérpernden Opfertieres hillt, ist auch den Semiten 
nicht unbekannt gewesen. So diirfte sich am besten der wundertatige 
Haarmantel des Propheten als das Fell des Initiationsopfers erklaren; dazu 
bietet das heutige Derwischentum Parallelen, s. Mowinckel, Om nebiisme 
og profeti, Norsk Teologisk Tidsskrift rg09, S. 225 ff. 

3 Gen. 24, 60. 


A] 
i 


4 Num, 23, 4—6 usw. 
5 Mowinckel, Om nebiisme og profeti, Norsk teologisk Tidsskrift 1909, 
9,223,224 oa5ne 
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Lebens!, aus der auch die Lebensquellen aller an ihrem Kult in féstlicher 
Begeisterung Teilnehmenden strémen?; in Verbindung mit dieser Kraftquelle 
mufs sich der Segensspender und -Vermittler durch kultische Handlungen 
und Riten setzen; er schdpft aus der Quelle und trankt die tbrigen Mit- 
glieder des Bundes. Durch ihn strémt die heilige Kraft. — Der berufene 
Segensvermittler ist daher der berufene Leiter des Volks- und Ge- 
meindekultes, der Leiter der Volksangelegenheiten tberhaupt, der Hauptling, 
der Kénig, der Priester, der Seher, der urspriinglich immer zugleich Priester 
war, kurz der mit Macht Ausgeriistete, der schon so die aufsergewohnliche 
Kraft in sich hat ®. 

Das kultische Segenswort, das somit gewissermafsen den ganze Sinn der 
Kulthandlung ausdriickt und den ganzen Zweck derselben in konzentrierter 
Form in sich tragt, treffen wir sowohl als eine regelmafsige wie als eine 
kasuelle Kultiibung. Es kann keine Frage sein, dafs schon in sehr alter Zeit 
jede gottesdienstliche Zusammenkunft im alten Israel, d.h. jedes Fest, mit 
der ausdriicklichen Segenshandlung des Leiters, in feierlichen Fallen des 
Kénigs, der in alter Zeit der eigentliche oberste Kultleiter war, abgeschlos- 
sen wurde*+. Und wie der Synagogengottesdienst mit dem Segen endete®, 
so hat wohl im Tempeldienste der tagliche Kult mit dem aharonitischen 
Segen geendet®. Eben weil auch wir diese Kultsitte aus dem Synagogen- 
kult und dadurch mittelbar aus dem Tempelkult tbernommen haben, wird 
uns das verstandlich sein. Sowohl die katholischen’ als die orthodox- 
griechischen® Liturgien kennen den kultischen Segen; auch die protestan- 
tischen Agenden haben ihn bei jeder gottesdienstlichen Handlung, sowohl 
bei den regelmafsigen Sonntagsgottesdiensten als bei Taufe, Konfirmation, 
Trauung, Beerdigung und Kommunion. 

Die Ubertragung des Segens durch die Kulthandlungen kann direkt 
oder mehr indirekt stattfinden. Der Segen, die »heilige« Kraft kann durch 
Riten verschiedener Art auf allerlei kultische Gegenstande und Gerate iiBer- 


tragen werden, und von hier aus den Kultgenossen, den Gemeindegliedern 


1 Ps. 36, 10. 2 Ps, 87,7. 

3 Num, 23, 6 ff.; Dtn. 10, 8; 21.5; Il Sam. 6,18; I Kg. 8, 55; I Chr. 23,13. 
4 I] Sam. 6,18; I Kg. 8,55. Die hier erwahnten Feierlichkeiten sind nach 
dem Bilde des alljahrlich wiederholten Neujahrsfestes geschildert, siehe 
Pot, 11,-5, 109 ff, 

Mischnatraktat Berakot, V 4. 

Num, 6, 23—26. 

Ordo Missae XLI, 

Vgl. etwa Grefsmann, Artkl. Liturgie, religionsgeschichtlich, in RGG III, 
Sp. 2324 ff. 
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in verschiedener Weise zum Nutzen kommen; es ist iberhaupt der Zweck der 
vielen komplizierten Kulthandlungen, die Gemeinde auf allen Punkten und 
in jeder Weise in Verbindung mit dem Heiligen, mit den Segenskraften zu 
setzen. So wird der Tempel, der Altar usw. gesegnet, damit sie sicher 
ihre Bestimmung zum Heil der Menschen erfillen kénnen. Beispiele daftir 
werden wir unten (c) sehen. 

Der Segen kann aber auch direkt, nur durch das Medium des Wortes 
und der diese begleitenden Handeauflegung, bezw. Handeausstreckung, auf 
die Kultgenossen gelegt werden. Das ist das Haufigste. 

So oft es nun im AT gesagt wird, dafs dieser oder jener, der Priester, 
der Konig, der Hausvater usw., bei dieser oder jener Kuitfeier zum Schlufs 
die Versammelten gesegnet habe, so selten wird uns der Wortlaut der kul- 
tischen Segen mitgeteilt. Wir denken dann hier in erster Linie an den 
| Volks- und Gemeindekult. Daf sich im Laufe der Zeit, und wohl ziehmlich 
friih, feste Formeln fir die regelmafsigen kultischen Segensworte ausgebildet 
haben, diirfen wir wohl als sicher annehmen. Mindestens eine soiche ist 
uns tiberliefert, namlich diejenige, mit der der Priester am Ende der fest- 
lichen, und spater wohl der taglichen, Gottesdienste das Volk segnete, der 
sogen, aharonitische Segen Num. 6, 24—26. Diese Formel ist mit einfacher 
und edler Kunst aufgebaut; sowohl die poetische Form als der gliickliche 
Umstand, dafs ihr jede zeitlich gebundene Spezifizierung des Segens fehlt, 
als endlich auch das veredelte Geprage des Gebets, das sie tragt, haben 
bewirkt, dafs sie bis auf diesen Tag zu den erhabensten und ergreifendsten 
Stiicken unserer Gottesdienste gehdért.— In V.23 wird vorausgesetzt, daf 
das Segnen mit dieser Formel zu den regelmafsigen Berufen des Priesters 
gehdrt hat, dafs sie somit als ein festes Glied des Gottesdienstes zu betrachten 
ist. Und sowohl Lev. 9, 22 als die jiidische Tradition sagen uns, wohin 
sie gehért; mach beendeter Opferung tritt der Priester vor den Altar, 
wendet sich zur Versammlung, breitet seine Hande aus und segnet die 


Gemeinde mit diesen Worten: 


Jahwa dich segne und behite, 

Jahwa blicke gnadig dir zu 
und sei dir gnadig, 

Jahwa richte (gitig) ‘seine Augen’! auf dich 
und gebe dir Gliick und Heil! 


1 piniw V. 26 ist wohl Schreibfehler fir eéndw; die Wiederholung des- ~ ~ 
selben Wortes in den beiden Verszeilen fallt auf, da der Spruch sonst 
bemitht ist, die Worte méglichst zu variieren, — Zum Sinn vgl. Gen. 39,7: 
die Augen auf einen richten = einen lieb gewinnen, 
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Der Segensspruch ist in P tberliefert, ist aber fraglos alter!; ein be- 
stimmtes Datum kann aber nicht angegeben werden. Der Spruch wird in 
dem Herbstfestdankpsalm Ps. 67 vorausgesetzt und nachgeahmt; das Alter des 
Psalms kann aber auch nicht bestimmt werden, obwohl nichts die Annahme 
verbietet, dafz er der vorexilischen Zeit entstamme. Die Sitte, dafs der Liturg 
die Gemeinde vom Altar segnet, ist viel alter als P, wie uns I Kg. 8,14 
zeigt: Salomo verrichtet bei der Tempelweihe als Priester, opfert und 
segnet zum Schlufs vom Altar; vgl. auch II Sam. 6,18, wo David dieselbe 
Kultfunktion verrichtet. In I Kg. 8,14 sehen wir, dafs das Volk, das wohl 
unter den langen Opferungen, jedenfalls bei den sich daran schliefsenden 
Opfermahlzeiten auf der Erde sitzt oder liegt, sich bei dem Segen erhebt 
und stehend die Worte empfangt, vgl. Neh. 8,5, wo das Volk sich erhebt, 
als der Gesetzestext vorgelesen wird. Den Wortlaut des salomonischen 
Segens kennen wir nicht; V. 15 ff. ist ein Gebet und eine Danksagung des 
deuteronomistischen Redaktors, in Ubereinstimmung mit der spateren Auf- 
fassung, dafs ein Hauptstiick des Gottesdienstes die »Segnung« d.h. die 
Lobpreisung Jahwa’s war?. 

Dafs der spatere jiidische Gottesdienst auch andere kultische Segens- 
spriiche gekannt hat, zeigt die Mischna, die die 8 Schlufssegen des Ver- 
sdhnungstages erwahnt; unter diesen ist einer tiber Israel, einer tber die 
Priester und einer tiber »alles Ubrige, was ein Gegenstand des Segens 
ist«, Sar hatieflla®. 


b) Der Kult ist nun nicht nur die Handlung, durch die Segen auf 
die Einzelnen appliciert wird, sondern zugleich das Mittel, durch das der 
Segen gesteigert und neue Segenskrafte geschaffen werden, Der Kult ist 
urspriinglich ein schépferischer Akt, durch den die tragenden Krafte der 
Wirklichkeit hervorgebracht und erneuert werden‘. Durch die heiligen 
Handlungen und Worte wird der. ganze Segensschatz der Gesellschaft so 
zu sagen in ein Zentrum konzentriert und dadurch gesteigert, um von 
diesem Zentrum heraus zu allen Teilnehmenden herauszustrahlen. 

Der Kult schafft Segen, oder anders ausgedriickt: durch den Kult 
schaffen die Kulttiibenden Segen, bringen kraft ihrer Verbindung mit dem 
Géttlichen und dem Heiligen neue Segenskrafte hervor. Noch in dem Sprach- 
gebrauch einer erheblich spateren Zeit klingt diese uralte und genuin 


1 Vgl. etwa Baentzsch in Nowacks Kommentarwerk (HKAT),. 
2 Vgl. Neh, 8. 6, : 

8 Mischnatraktat Joma VII 11, 

4 Ps.St. II, S. 19—35. 
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primitive Auffassung nach. So, wenn nach dem Jahwisten Farao, nachdem 
ihn viele Schlage getroffen haben, sich endlich dazu bequemen will, die 
Israeliten zu entlassen und dies mit folgenden Worten tut: »Geht, und 
segnet auch mich«!, Zwar tibersetzt man hier immer: »geht und bittet 
um Segen fiir mich«; diese Ubersetzung beruht aber auf mangelnder 
Kenntnis zu der primitiven Denkweise; im Text steht ganz deutlich 
uberachidm gam-opi. Die Voraussetzung des Erzahlers ist, dafs die Israeliten 
nach ihrem Auszug in die Wiiste ein Kultfest feiern sollen, bei dem sie 
auch ihrer Rinder und Schafe bediirfen. Und die Worte Faraos schliefen 
die selbstverstandliche Voraussetzung ein, dafs die Kultfeiernden dabei »seg- 
nen«, d.h. Segen hervorbringen, namlich fiir sich; an diesem Segen méchte 
jetzt auch Farao Teil haben, damit sein Land und Volk sich nach den 
schweren Schicksalsschlagen wieder erholen kénne. Natiirlich hat die spatere 
Zeit und vielleicht schon der Jahwist selber dieses »Segnen« als ein Bitten 
um Segen aufgefafst; die Sitte besteht aber ohne Zweifel noch zu seiner 
Zeit, dafs die kultfeiernde Gemeinde durch ihren Vertreter (in casu Mose) 
wirksame Worte ausspricht, die als segenswirkend gelten. 

Noch deutlicher wird diese segensschaffende Art des schdpferischen 
Kultes, wenn man gewisse Handlungen und Riten betrachtet, durch die man 
gewisse heilige Gegenstande »segnet« und dieselben so zu sagen mit 
Segenskraft ladet, damit die Gemeinde, die mit ihnen in Verbindung kommt, 
von dem Segen den gréfstmdglichen Anteil bekommt. Diese sozusagen 
indirekte Art, den Segen den Gemeindegliedern zukommen zu lassen, diirfte 
urspriinglicher sein als die direktere, durch das zu der Gemeinde gespro- 
chene Segenswort. 

Spuren dieser uralten Denkweise finden sich nun auch im AT, und 
zum Teil noch in voller Lebensfrische. 

Direkt ins Herz der primitiven Gedanken fiihren uns die Worte der 
Weiber an Saul, als er sie nach »dem Seher« fragte*. »Der Seher ist 
eben jetzt in die Stadt gekommen; denn die Leute feiern heute ein Opfer- 
fest auf der Hohe. Wenn ihr in die Stadt kommt, werdet ihr ihn treffen, 
ehe er auf die Héhe geht zum Essen; denn die Leute essen nicht (vom 
Opferfleisch), bis er kommt und das Opfer(fleisch) segnet; dann erst essen 
die Gaste.« »Das Opferfleisch segnen« ist hier natiirlich etwas ganz anderes 
als ein lutherisches Tischgebet sprechen. Das Opfermahl ist ein sakra- 
mentales Mahl; durch den Genufs des Opferfleisches erhalten die Teilnehmer 
geheime, gdttliche Krafte, die sie mit einander und mit der Gottheit zu 
einem Bund zusammenschliefsen; dieselbe Kraft, dieselbe »Seele« ist nun 


1 Ex. 12,42. 
2 I Sam. 9, ref, 
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in ihnen allen. Das Opferfleisch und das Opfertier ist selbst »heilig«, mit 
heiliger, geheimer, aufsergewohnlicher Kraft gefiillt. Gestern oder vorgestern 
war es aber vielleicht ein ganz gewodhnliches, profanes Tier. Irgend eine 
»heilige« und heiligende Handlung mufs mit ihm vorgenommen werden, 
ehe es ein zum sakramentalen Genufs geeignetes Opfertier wird. In wel- 
cher Weise wird nun das Tier Trager der heiligen Kraft? Dadurch, dafs 
gewisse Handlungen mit ihm vorgenommen und gewisse Worte zu ihm 
gesprochen werden, genau wie in der rémischen Messe die Stiftungsworte 
das gewohnliche profane Brot in den heiligen, machtwirkenden, Leib und 
Seele reinigenden und heilenden Leib Christi verwandeln. An solche Segens- 
worte ist in ISam.9,13 gedacht. Samuel tritt hier nicht als at? auf — 
dazu hat ihn erst die spatere, geanderte Uberlieferung gemacht — sondern 
als »Sehere, d.h. als Heiligtumswachter und Orakelgeber, und das ist eben, 
was man im alten Israel unter Priester verstand!; Samuel ist Priester bei 
der bamd der betreffenden Stadt. Wenn die Gaste essen wiirden, ehe er 
das Opferfleisch »gesegnet« hatte, so wirde das gemeinsame Essen nur 
ein gewohnliches Mahl, kein Opferfest, sein; dann hatten sie keine neue, 
heilige Krafte zum Gebrauch in den Kampfen und gegen die Schwierigkeiten 
des taglichen Lebens erhalten, das Ganze ware dann gegenstandslos gewesen. 

Das ist urprimitive Denkweise. Das Opfertier wird Trager der in ihm 
hineingelegten géttlichen Krafte. Der Segen ist das machtwirkende Wort, 
das diese Krafte in das Opfertier hineinlegt. Im Urchristentum taucht dieser 
Gedanke wieder auf, um im Katholizismus in voller Kraft wieder aufzu- 
erstehen; die eiyagvoréa des Herrnmahls ist in der katholischen Kirche das 
machtwirkende Wort geworden, das das Sakrament zu Sakrament macht; 
man kann fiiglich bezweifeln, ob die Urgemeinde ihr Eucharistiegebet ganz 
so »geistig« aufgefafst hat, wie die protestantischen Theologen es gern 
wollen. 

Gedanken wie diese waren auch nicht dem spateren Judentum fremd. 
Das zeigen der Ritus und das Wort, die nach dem Mischnatraktat Sukka 
IV 5 die Festprozession am 8ten Tage des Laubhiittenfestes abschlossen, 
Nachdem die Priester frische Weide- und Pappelzweige um den Altar herum 
gestellt haben, umwandeln die Teilnehmer der Prozession 7. Mal den Altar 
und bekranzen ihn mit ihren griinen Zweigen, indem sie ihn »zum Abschied« 
mit dem Rufe jofi l’ch& mizbéh, »Schonheit fir dich, o Altar« begriifsen®. 
Der allgemeine Sinn der Zeremonie ist ganz klar®. Die griinen Zweige 
sind die allerorts bekannten »Maien<, Fruchtbarkeits- und Kraftsymbole 


1 Siehe Ps.St. III, S. 9—14. 
2 Nach Rabbi Eli’ezer lauteten die Worte: ,fiir Jahwa und fir dich, o 
Altar“, ib. 3 Vel. Pst.St. II, S. 104 f. 


—— 
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und -Medien; die in den Zweigen liegende Lebenskraft wird durch die 


Bertihrung auf Personen, Tiere und Gegenstande tbertragen!; dafs auch 
die kultischen Gegenstande auf dieser Weise an der Kraftmitteilung teil- 
nehmen, damit sie fir ihren Gebrauch geeignet werden und die Kraft 
weiter vermitteln kénnen, ist auch allgemein bekannt; jede »Einweihung< 
kultischer Hauser, Gegenstande und Gerate geht auf diesen Grundgedanken 
zurtick®. Der »Grufs« ist eigentlich ein Kultwort, dafs neben der Handlung 
eine gewisse Wirkung hervorbringen, in diesem Falle also die Ubertragung 


der >Kraft« und der Heiligkeit vermitteln soll; er ist somit ein Segens- 


wort. Diejenige Qualitat, die hier auf den Altar tibertragen wird, wird mit 


dem Worte jofi ausgedriickt; das bezeichnet hier natiirlich keine rein 
asthetische Qualitat; dem Altar die asthetische Schénheit zu »wiinschen« 
hatte keinen Sinn; der Ausruf ist auch nicht indikativisch zu nehmen und 
als ein Geschmacksurteil aufzufassen; das Wort mufs hier einen ahnlichen 
Sinn haben wie in dem Ausdrucke »die Schénheit deiner Weisheit?«, d. h. 
deine durch Weisheit erworbene Schénheit. Es bezeichnet hier eine Eigen- 
schaft, eine Qualitat, von der gute und niitzliche, segensreiche Wirkungen 
hervorgehen, und die daher auch 4sthetisch sch6n wirkt — das Gute und 
Nitzliche ist dem Primitiven schén und umgekehrt, Schénheit ist ihnen 
immer zxaddsoxayatia; dafs die Erwerbung dieser Qualitaét u. a. auch eine 
Frucht der »Weisheit«<, d.h. die Einsicht in die Krafte des Seins und 
‘das Sich-behaupten-kénnen und Gliick-haben# ist, wie in Ez. 28, 7, ist selbst- 
verstandlich. Was der Ausruf dem Altare »wiinscht« und in ihn hinein- 
legt, ist sachlich dasselbe wie die Kraft und Heiligkeit, die dazu beitragen 
kénnen, dafs die Opfer der Gemeinde zweckmafsig werden, ihr Ziel erreichen, 
namlich ihr die géttlichen Giiter des Kultes zusichern kénnen. — DafB 
dieser Gedanke unjiidisch, altisraelitisch, primitiv ist, und dafs daher der 
Ritus und das Wort nicht in spatjiidischer Zeit entstanden sind, dirfte klar 
sein; sicher hat die Mischnatradition hier einen alten Zug des israelitischen 
Kultes bewahrt. 

Eine Parallele zu diesem Ritus und Segen haben wir am Verséhnungs- 
tage; unter den 8 »Segen«, die der Hohepriester am Schlufs des Gottes- 
dienstes sprechen soll, ist auch ein Segen tiber den Tempel ham-migqdas®. 


1 Vgl, z. B. M.P. Nilsson, Arets folkliga fester, Stockholm 1914, S, 1 ff, 
2 Nattirlich spielt dabei auch das Katharthische eine grofse Rolle, allein- 
herrschend ist es aber nicht, 3 Ez, 28, 7. 

4 Weise sein, Einsicht haben, und kénnen, Macht haben, sich durchsetzen und 
behaupten kénnen, gerecht sein sind dem alten Israeliten fast synonyme 
Begriffe, siehe Johs, Pedersen, op. cit. S, 146—149. 

Mischnatraktat Joma VII 11. 


o 
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Ein ahnlicher »Segenswunsch<« oder eine Hindeutung auf einen solchen 
scheint mir in Ps. 93,5 be vorzuliegen, wenn auch dieser Psalm sich nicht 
auf den Verséhnungstag, sondern auf den Thronbesteigungstag, d. h. 
das Herbstfest im eigentlichen Sinne, bezieht. Gewohnlich tibersetzt man: 
deinem Hause gebiihrt Heiligkeit, oder: deinem Hause ziehmt sich Heilig- 
keit. Was bedeutet aber das? Was hatte im Zusammenhang dieses Thron- 
besteigungs- und Schépfungspsalms die nackte Konstatierung der religiésen 
Forderung, das Heiligtum miisse heilig sein, zu sagen? Niemand weifs es, 
ich habe jedenfalls in keinem Kommentar etwas dariiber finden kénnen. 
Da godd$ sonst gen. masc. ist, kann man nicht wie TM Pf. 3. Pers. Sgl. 
fem. na’wa vokalisieren; das Adj. n@w/i, wie dfters vorgeschlagen (Delitzsch, 
Buhl u. a.), zu lesen, hilft wenig, da der Sinn derselbe bleibt. Wahrschein- 
lich hat der Verfasser n’wé, statt. constr. zum flg. goddS gemeint, das Wort 
steht dann hier substantivisch = Schdnheit, Anmut. Der Satz kann dann 
entweder indikavitisch tibersetzt werden: dein Haus hat die Schdnheit der 
Heiligkeit, oder optativisch: die Schénheit der Heiligkeit fir (d.h. sei tiber) 
dein Haus! Im ersten Falle, fir den der Indik. in V. 5a spricht, driickt 
die Zeile den Grund des Vertrauens der Gemeinde aus: das Haus hat 
jetzt — nachdem es zum Feste gereinigt worden und Jahwa darin hinein- 
gezogen ist — die heilige Lieblichkeit und Schénheit, die die Erfillung 
unserer Gebete verbiirgen; im zweiten Falle wird diese heilige Schénheit 
tiber das Haus »herabgewinscht«. In beiden Fallen ist »Anmut«, »Schén- 
heit« keine rein Asthetische, sondern eine religidse Qualitat. 


* 


c) Die oben besprochene Stelle I Sam. 9,13 erlaubt uns aber, noch 
tiefer in die religidsen Gedanken einer primitiven Kultur zu blicken. 

Wir sagten oben, dafs es die Aufgabe des Segensvermittlers war, den 
gemeinsamen Kraftschatz der Gemeinschaft durch den Kult zu erhalten und 
zu steigern, zu erhéhen. Hinter diesem Segensschatz steht aber die Gottheit ; 
in ihr hat der Segen seine Urquelle. So ist es in der Altesten Zeit auch 
Aufgabe des Kultleiters, des Segensvermittlers, wie es im letzten Grunde 
tiberhaupt Zweck des Kultes ist, die Macht und die Kraft der Gottheit 
zu steigern und zu erhdhen. Der Kult schafft die Wirklichkeit, der Kult 
halt die Gétter am Leben, flofst ihnen neue KriAfte ein, laft sie wieder zu 
neuem Leben erstehen. Das ist tiberhaupt der urspriingliche Sinn der 
Mysterien und aller primitiver Religion, die den Mysterientypus aufweist. 
Beispiele dafiir lassen sich tiberall in Hille und Fille finden; eins der schén- 
sten ist die alte mexikanische Religion !. — In diese Gedankengange erlaubt 


1 Siehe hierzu Ps,St, Il, S, 28, vgl. zu der ganzen Frage ebenda, 5, 19—35. 
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uns I Sam. 9,13 einen Blick zu tun. Das Opfertier ist von den heiligen 
Kraften gefillt worden. Das Heilige ist aber das Géttliche. Und es finden 
sich gute Griinde fiir die Annahme, dafs das sakramentale Opfer vielfach 
urspriinglich die Gottheit selbst vertritt; in mystischer Weise ist die Gott- 
heit im Opfertier, ist das Opfertier die Gottheit!, Die kultische Segnung 
des Opfertieres ist somit ein Mittel, die Kraft der Gottheit zum Nutzen der 
Gemeinde zu steigern. Der Kult, und so auch der kultische Segen gibt 
den Géottern »Heil« (Ganzheit«, Vollkraft,; Glick), damit sie wieder der 
Gemeinde »Heil« geben kénnen. 

Es finden sich nun im AT auch sonst viele Spuren dieser alten Auf- 
fassung. So etwa, wenn es heifst, dafs der kultische Lobpreis Jahwé »Ehre 
gibt«2; man »gibte dadurch Jahwa tatsachlich »Ehre<, £a600, d. h. nicht 
nur Ruhm, Lobpreis, sondern »Schwere«, Seeleninhalt, Seelenkraft®. Parallel 
damit heifst es daher auch ausdriicklich, dafs man ihm dadurch »Macht«, 
Kraft edz »gibt« — nicht etwa im modernen Sinne: beilegt oder zuschreibt 
pein, man erhdht seine Macht in der Welt und damit seine Fahigkeit, Israel 
zu segnen und zu schiitzen und ihm »Heil« zu geben; daher kann auch der 
genannte Psalm mit der Gewifsheit schliefen, dafs nun Jahwa seinerseits 
»sein Volk mit Kraft edz und Heil sa/6m segnet«4. 

Besonders bedeutsam ist aber in diesem Zusammenhange der haufige 
Ausdruck »Jahwa segnen«, bérach dp Jahwdé, und »gesegnet sei Jahwa«, 
biriich Jahwé. In unseren Texten bedeuten diese Ausdriicke nicht mehr als 
» Jahwa preisen, loben, danken« und »gelobt, gebenedeiet sei Jahwa«. Das 
ist selbstverstandlich eine Abschwachung; denn Jdérach »bedeutet« nicht 
loben oder danken; es bedeutet »segnen«, und das Segnen ist eine wirk- 
same Handlung durch Ritus und Wort. Dafs der Ausdruck urspriinglich 
ein kultischer war, schimmert noch in Jes. 66, 3 hindurch; »etwas segnen« 
bedeutet mitunter soviel als »etwas zu seinem Gott haben und darauf ver- 
trauen«®, Der Ausdruck setzt voraus, dafs es einmal zum Kulte gehdrte, 
Jahwa im buchstablichen Sinne des Wortes zu »segnen«, d.h. seine Kraft 
zu steigern, damit er wieder die Gemeinde »segne«. Der Kult ist iberhaupt 


i 


Das ist im Kulte des trakischen Dionysos besonders deutlich, 

ES 2ogt tt oGuis 

Vgl. Johs. Pedersen, op, cit. S, 161—182, besonders S.173 und 177 ff. 
Esiv2oprr 

Vgl. Ps. 10,3; 52,3. Als Objekt zu déréch in Ps, 10, 3 ist hier ein dem 
ta“wapn afs6 paralleler Begriff, etwa hawwafé zu ergainzen; die dem 
»Segnen“ parall. Begriffe Azl/él und hiphallel sind Termini fir das kul- 
tische ,,Sich-riihmen“ in Gott. Der Sinn der Stelle: der Rauber betrachtet 
seine Begierde als seinen Gott, den er vor allem zufrieden stellen mufs, 


o + w Ww 
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das schépferische Prinzip des Lebens; so schafft er auch die géottliche 
Kraft. Von dem Ausdruck dariich Jahwd gilt genau dasselbe wie von dem 
altnorwegischen Kultworte! heilir aesir, heilar dsynjur®, »Glick (»Ganzheit«, 
»Heil«, vgl. hebr. 8a/dm) den Gottern, Glick den Géttinnen«; zu diesem 
Ausdruck bemerkt Grénbech?, dafs er das Wort war, »mit dem den Gdt- 
tern Gliick gegeben wird und mit dem sie zugleich fiir das Glick gepriesen 
werden.« Mit dem Worte ddriich Jahwd wird die Kraft Jahwa’s gesteigert, 
seine »Ehre« vermehrt; diese Bedeutung des Wortes hat sich in dem 
»Segnen« des Opferfleisches und der anderen Elemente und Gegenstande 
des Kultes* erhalten; mit demselben Worte wird aber zur selben Zeit Jahwa 
fir den Segen gepriesen; diese Bedeutung ist in dem geschichtlichen Jah- 
wismus einseitig betont worden. Diese Doppelheit: man segnet die Gott- 
heit, damit diese wieder mit gréfserer Wirkung segnen kénne, ist deutlich 


in der Segensformel Gen. 14, 19 f. ausgesprochen: 


Gesegnet sei Abram von El Eljon, dem Schépfer des Himmels 
und der Erde, 
und gesegnet sei El Eljon, der deine Feinde in deine Hand gegeben! 


Es ist gar nicht unwahrscheinlich, dafs wir hier, abgesehen von dem 
Namen Abram, eine sehr alte kultische Segensformel haben, die gegebenen 
Falles wohl aus der vorjahwistischen Zeit Jerusalems stammt: so segneten 
die jebusitischen Priester des El] Eljon bei feierlichen Gelegenheiten ihren 
siegreichen Kénig und ihren Gott. 

Nach den obigen Ausfithrungen wird es wohl nicht zu gewagt sein, 
die Vermutung zu 4ufsern, dafs der oben besprochene Kultruf »Schénheit 
fir dich, o Altar« sich urspriinglich auf die Gottheit bezogen und demnach 
joft cha Jahwii oder jofi ljahwii gelautet habe. Denn fiir diese Vermu- 
tung haben wir in der oben® genannten Aufserung des Rabbi Eli’ezer eine 


direkte Bestatigung. Ist dem so, so wurde einmal durch diese Kultformel 


1 Zu dieser Formel als kultische, den Géttern, z. B. der Erdgottheit Kraft 
verleihende Worte vgl. Magnus Olsen og Th, Petersen: En runeamulet 
fra Utgaard, Stod. {Det Kgl. Norske Videnskabers Selskabs Skrifter 1919, 
Nr. 2], Trondhjem 1920, S, 19 ff. Ferner Heusler, Artkl. ,Dichtung“ in 
Hoops’s Reallexikon der germ. Altertumskunde I, S. 448, — Dafa wir jetzt 
die Spuren des Gebrauches der Formel wesentlich in den niedrigeren, volks- 
tiimlichen (,.magischen“) Kulthandlungen Sai darf uns nicht irreleiten, 

2 Eddalied Sigrdrifumal, Str. 4. 

8 Vor Folkezt i Oldtiden IV, Menneskelivet og Guderne, Kébenhayn 1912. 
S. 108. 4 Siehe S. 24—27. 

5 §. 25, N. 2. Sukka IV 5. 


30 SIGMUND MOWINCKEL. H.-F. Kl. 


Jahwa die »Schénheit«, die zugleich die Kraft zum Guten und zum Heil 
der Gemeide ist, gewtinscht und gegeben, ganz analog dem bdriich Jahwa 


oder dem altnordischen heir aesir, siehe oben. 


OS 


d) In unseren Quellen kénnen wir nun sehen, dafs sich in der Auf- 
fassung des Segens — wie auch des Fluches — zwei Haupttypen im Laufe 
der Zeit geltend gemacht haben. Nach dem, was oben dargelegt wurde, 
verstehen wir, dafs die kultische Segenshandlung urspriinglich, wie jede 
Kulthandlung, als etwas gewissermafsen Selbstwirkendes! aufgefafst wurde. 
Der Segen ist der grofse gemeinsame Machtbesitz der Gesellschaft, der 
durch die kultischen Segenshandlungen und -Worte gesteigert, vermehrt 
und auf die Einzelnen appliziert wird. Der Kultleiter setzt sich in Ver- 
bindung mit der Segensquelle, der »Macht«, der Gottheit, und so strémen 
die Segenskrafte durch ihn zu der Gemeinde. 

Diese urspriingliche Art des Segens driickt sich auch in der Form 
der Segensworte aus. Das Segenswort ist urspriinglich kein Gebet. Es 
ist ein kraftgefiilltes Wort, das eine aufserordentliche Wirkung austibt. — 
Dementsprechend hat es im Hebrdischen diejenige Form, durch die die 
Sprache auch sonst eine Willensrichtung, eine Bestrebung einer Person, 
irgend etwas zu erreichen, ausdriickt: dies und das soll, mége geschehen, 
dies und das geschehe! Die gewdhuliche Form im Hebrdischen ist Jussiv; 
das darf aber nicht als ein blofser Wunsch aufgefafst werden; es ist etwas 
mehr, es driickt eine bewufste Willensbestrebung aus, es ist Handlung; in 
das Wort legt der Segnende die Kraft seiner Seele hinein. So sehen wir 
denn auch, dafs nicht selten neben Jussiv Imperativ, die Form des Befehls 
steht: werde!? ja sogar das rein konstatierende Imperfektum kommt vor: 
dies und das geschieht jetzt in und mit den gesprochenen Worten3, So 
trat wohl mitunter im Bewufstsein des den Segen Empfangenden die Person 
des Segnenden mehr hervor als die Person der Gottheit, die die Quelle 
des Segens in sich schlof%. Auf der Seelenmacht des Segnenden beruhte 
die Wirkung des Segens. 

Dafs diese Auffassung im Laufe der Entwicklung des Jahwismus mit 
seinem transzendenten und persénlichen Gottesbegriff geandert worden ist, 
versteht sich von selbst. Jahw& wurde mehr und mehr der alleinige Ur- 
heber aller Wirkungen, der Persénliche, dessen Charakteristikum es ist, 
dafs er etwas will, und dafs er das tut, was er will, der Geber aller Gaben_ 


1 Die meisten Religionsforscher nennen es ,magisch“, siehe S, 14 N. 1. 
9 


2 Gen, 12, 2, 8 Num. 24, 20 LXX. 
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und aller Segnungen. Diese Entwicklung setzt sehr friih ein; wir haben 
keine Quellen im AT, die nicht von ihr beeinfluft worden waren. Im 
Dienste dieses persinliches Gottes erhalten wie von selbst jedes Segens- 
und Fluchwort etwas von der Art des Gebets. So ist z.B. in den Klage- 
psalmen eine genaue Unterscheidung zwischen den Fluchworten gegen die 
Feinde und den Bitten um ihre Abstrafung unméglich, wie auch die Dar- 
stellung in Ps.72 immer zwischen Segenswort und Fiirbitte oszilliert. 
Der segnende und verfluchende Priester ist nicht nur die Kraftgeladene 
Kultperson, die ex opere operato gewisse Wirkungen hervorbringt, er 
ist zugleich der Firbeter der Gemeinde, der Jahwa um Segen itber sie 
bittet !. 

Durchgefiihrt ist aber dieser neue héhere Gedanke nie; man empfindet 
immer einen Unterschied zwischen dem berufsmafigen Segen (und Fluch) 
des Priesters und der wirklichen Bitte um den gottlichen Segen. Noch im 
Synagogengottesdienst sehen wir das; nur wenn ein Priester dabei ist, 
darf man die eigentliche Segensformel Num. 6, 24 ff. gebrauchen; wenn 
ein Laie als Liturg auftritt, mufs er die Worte als ein Gebet um Segen 
formulieren®, Die kultischen Segénsworte im AT sind nie reine Gebete 
geworden. 

Diesen beiden Auffassungen: der »Segen<s ist ein selbstwirkendes Wort 
des Machtbegabten und Seelenkraftigen, und: der »Segen« ist ein Gebet zu 
Jahwa um Segen, entspricht nun auch eine doppelte Form des Segens- 
spruches. In der urspriinglicheren Form heifst es ohne Nennung der Quelle 
des Segens: gesegnet seist du oder gesegnet sei wer usw.’. Bei dieser 
Form bleibt der Gedanke eigentlich vor dem »Vermittler«, dem Ubertrager 
des Segens stehen, sieht gewissermafsen den Grund des Segens in dem 
Segnenden, ohne nach dem Urgrund und der Urquelle des Segens zu 
fragen, obwohl natiirlich auch hier das Bewufstsein im Hintergrunde liegt, 
dafs der Segnende selber nicht die letzte Quelle des Segens ist. Die andere 
Form, die, wenn auch alt, die spatere, vom geschichtlichen Jahwismus 
gepragte ist, ist die haufigste. Sie nennt Gott als Urheber des Segens und 
enthalt ein Moment von Bitte: mége Jahwa dich segnen und dir Glick 
geben‘. Eine Zwischenform liegt vor, wenn es etwa heifst: gesegnet seist 


1 | Sam.1, 17. 

2 Mischnatraktat Berakot V 4, vgl. Holzmann z, St. in Beer and Holzmanns 
Mischnaausgabe, I 1, Giefien 1912. 

® So z, B, Num, 24, 9. " 

4 Diese Form liegt z. B. in Gen, 27, 28 ff.; 28,3f. und 48,15 f. und vielen 
anderen Stellen vor. 
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du von Jahwa, / Jahwé' oder me’ép Jahwé?. — Oder »mit dem Namen 
Jahwa’s« 4%@m Jahwd*, d.h. mit der in dem Namen der Gottheit liegen- 
den Kraft. 

# 

- e) Alle die verschiedenen Stadien und Formen der oben skizzierten 
Entwicklung haben wir gewissermafsen in der »Segnung« des Weins und 
des Essens in dem Ritual der Pasahfeier der spatjiidischen Zeit? vertreten. 
Uber die Form dieser »Segen« belehrt uns Berakoth VI 1—3: »Gesegnet 
sei Er, der die Frucht der Baume schafft; gesegnet sei er, der die Frucht 
des Weinstocks schafft; gesegnet sei Er, der die Frucht des Ackers schafft 
(bei Erdfriichten und Gemiisen); gesegnet sei Er, der Brot aus der Erde 
emporkommen lafst.« Die alteste Auffassung klingt noch nach in der Form 
»gesegnet sei Er, Gott, der dies und das tut«. — Die andere, damit zeitlich 
sicher gleichaltrige, nach den Forderungen des Jahwismus dagegen weniger 
umdeutungsbedirftige, die wir in I Sam. 9,13 hatten, zeigt sich darin, dafg 
diese Formeln als »Segen des Weins, der Frucht, des Brotes« usw. be- 
zeichnet werden, zugleich aber auch darin, dafs sie tatsachlich auch als 
Weihen der betreffenden sakramentalen Elemente betrachtet wurden. Denn 
dafs der Pasach noch in spatester Zeit als ein sakramentales, bundesstiften- 
des Mahl betrachtet wurde, ist sicher®. Der Pasach war sicher schon vom 
Anfang an ein sakramentales Mahl°; er ist dasjenige jiidische Fest, das am 
meisten seinen ursprtinglichen israelitischen Charakter bewahrt hat, das 
noch eine Verbindung mit der Kultur und Religion der Nomadenzeit auf- 
zuweisen hat; es ist nie ein richtiges landwirtschaftliches Fest im kana‘ 
anaischen Geiste geworden, wenn auch der Wein Aufnahme gefunden hat’, 
Und zu dem sakramentalen Charakter des Festes gehért auch die durch 
eine besondere Weihe — eben den »Segen« — erworbene »heilige« 
Qualitat der gegessenen und getrunkenen Elemente. — Die dritte und letzte 
Stufe endlich zeigt sich in der Hauptdeutung, die die Segensworte im 
Judentum erhalten haben: wie derdchd in der Mischna oft ganz einfach ein 
Dankgebet (eiyaouoria) bedeutet, so sind auch hier die Worte als eine 


1 1-Sam,-25; 13; Ruths2, 20, 2 "Pa De, S: 

& Din, 10,85 er, 6s Ps) 120) B: 

4 Mischnatraktat Pascha X a2, 7. 

5 Siehe Beer in der Einleitung zu seiner Ausgabe des Traktates Pascha in 
Beer—Holzmanns Mischna. 

S. Vel, Ps. Stell seam = 

Siehe Beer, op, cit. S. 7. Bezeichnender Weise verwerfen die Samaritaner 

bis auf diesen Tag den Gebrauch des Weins bei der Pasachfeier, siehe 

Beer; S48 Nea One 
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dankende Lobpreisung aufgefafst worden; sie sind ein Gebet geworden, 
dessen Inhalt ein Dank zu dem Gott ist, der alle die guten Gaben gegeben 
hat, die »das Herz des Menschen erfreuen«!, und die ihre sakramentale 
und mystische Kraft in dem heiligen Pasahmahl ausiiben. 

Ihren abgeschwachtesten und judaisiertesten Charakter haben die ur- 
spriinglichen »Segnungen« und Weihungen des Essens in den d¢rdchop des 
Judentums vor und unter jeder, auch der alltaglichen, profanen Mahlzeit 
erhalten. Und doch wirkt auch hier etwas Ursemitisches, Primitives nach, 
insofern namlich, als kein Mahl eigentlich profan ist. Das gemeinsame 
Essen hat immer etwas »Heiliges« an sich; derjenige, mit dem ich gegessen 


habe, ist mein »Bruder« 2, 


3. Segenspsalmen. 


Die eigentliche Form der kultischen Worte ist die rythmisch-metrische, 
poetische Form. So sind von alters her das kultische Gebet, der kultische 
Lobpreis, der kultische Dank in Israel »Psalmens, religiédse Lieder, ge- 
wesen. Unsere biblischen Psalmen entstammen dem Kulte. Das _ hat 
Gunkel  grundsatzlich erkannt, und meine friiheren »Psalmenstudien« 
haben sich bemiht, diese Auffassung weiter durchzufiihren. — So miis- 
sen wir auch von vornherein erwarten, dafs auch der kultische Segen 
die poetische Form angenommen hat, sobald der Kult es zu einer etwas 
reicher entwickelten Liturgie gebracht hat. Und diese Erwartung wird 
uns von den Tatsachen bestatigt. Der aharonitische Segen Num, 6, 24—-26 
ist schon ein Lied, wenn auch ein kurzes. Er tragt alle Merkmale 
der hebraischen Poesie. Dafs er von einem feierlichen Rythmus getragen 
wird, ist unverkennbar. Und dieser Rythmus fiigt sich in die gewéhn- 
lichen Schemata der hebraischen Poesie ein; die erste Reihe ist ein Vierer, 
die zweite ein Finfer (3+ 2), die dritte ein Siebener (4 + 3). Die drei 
Reihen bilden unter sich einen dreifachen Parallelismus: segne und hiite 
dich + blicke dich gnadig an + gebe dir giitiglich Heil; und jede einzelne 
der Reihen bildet fiir sich einen Parallelismus: segne dich + hiite dich, 
lasse sein Antlitz (huldreich) tiber dich leuchten + sei dir gnadig (d.h. huld), 
richte seine Augen (giitig) auf dich + gebe dir Heil und Glick. 

Eine Zusammenkniipfung von Segenswort und Psalm (Kultlied) liegt 
somit nicht nur im Bereiche der Méglichkeit, sondern sogar sehr nahe. 
Man braucht nur sich den aharonitischen Segen in einem dem Rythmus 
entsprechenden feierlichen Ton als eine Art von Rezitativ gesprochen, 


SePar i104, 15. ® Vgl. Ps. ror, 5 LXX. 
Vid.-Selsk. Skrifter. I]. H.-F. K]. 1923. No. 3. 3 


> 


= 


34 SIGMUND MOWINCKEL. EL-F. KI. 


d. h. gesungen, dazu von einem Chor von Priestern statt von einem Ein- 
zelnen vorgetragen zu denken, so haben wir schon ein Segenslied, einen 
Segenspsalm. Von diesen beiden Voraussetzungen trifft die erste gewifs 
als in der Natur der Sache liegend zu. Die zweite ist aber jedenfalls als 
gelegentliche Sitte ausdriicklich bezeugt |. 


* 


a) So finden wir denn auch in der Prozessionsliturgie des Laub- 
hiittenfestes Ps.118" den priesterlichen Segen als einen in Verbindung 
mit dem Dankpsalm gesungenen oder rezitierten Teil des Gottesdienstes. 
Indem der Festzug zum Tempeltore gekommen ist, fordert der Leiter 
der Gemeinde (vielleicht der Chorfiihrer) die Torwachter auf, die Tore fur 
die Kommenden aufzumachen (V. 19); die Torwachter antworten und weisen 
den Zug hinein (V. 20). Indem nun der Zug durch das Tor hineinzieht, 
wird ein kleiner Dankhymnus gesungen (V. 21—24); und daran schliefst 
sich das Gebet, dafs Jahwaé den Tag mit Hilfe und Gliick segnen médge, 
so dafs das Fest und alles, was damit in Verbindung steht, zum Heil der 
Gemeinde geraten mége (V. 25): 


Ach, Jahwa, gib du (deine) Hilfe, 
ach, Jahwa, gib Gelingen und Glick! 


Und darauf antwortet der Chor der Priester mit dem feierlichen 
Segen (V. 26): 


Sei gesegnet wer kommt, mit dem Namen Jahwa’s, 
wir segnen euch (hier) vom Hause Jahwa’s. 


Auf diesem Segen antwortet nun die Gemeinde in V. 27 mit dem 
Bekenntnis zum Namen Jahwa’s und eignet sich damit den Segen an; in 
der heiligen Kraft des so erworbenen Segens kénnen nun die Festgenossen 
sich gegenseitig auffordern, den feierlichsten Akt der Prozession, den 


Rundgang um den Altar, vorzunehmen: 


Jahwa ist der Gott {unseres Heils]’, 

er macht {im Dunkel]® uns Licht! 
(Nun) schliefst die Reigen mit Zweigen, 
bis zu den Hérnern des Altars! 


; vgl. dazu Ps, 134,1 f.; die ,Kmechtess 
Jahwa’s eab‘dé Jahwii, die in seinem Tempel stehen eamad, sind die 
Priester. 

2 Ps,St. Il, S. 120 ff. Zum mutmaflichen Alter des Psalms siehe ebenda 
S: 99. fsiog, 

3 Das Metrum des Psalms ist fast durchgehend Doppeldreier, zu Strophen 
von je zwei verbunden (V, 7 eine Variante zu V,6); daneben vereinzelte 


1 Ps, 118,26: ,wir segnen euch“; 
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Die erste Periode der Strophe enthalt wohl eine Anspielung auf die 
Lichter des Festes; daneben hat wohl auch die Vorstellung des aharoni- 
tischen Segens von dem leuchtenden, huldreichen Antlitz Jahwa’s mitgewirkt. 
Der mit der zweiten Periode angedeutete Akt wurde mit dem oben be- 
handelten Segen iiber den Altar abgeschlossen. Die ganze Liturgie 
schliefst mit dem kurzen Danklied V. 28—2g, die die Stimmung des Ganzen 
zusammenfafBt. — — — 

Eine andere kultische Segensformel, in einer eigentiimlichen Verbin- 
dung mit der lyrischen Ausformung der Stimmungen des kultischen Erleb- 
nisses stehend, finden wir in dem schénen Ps. 122, einem mae“/d-Psalm, 
d.h ein mit dem Herbstfeste in Verbindung stehendes Lied!. Wir haben 
es auch hier meiner Ansicht nach nicht mit einem privaten Gedicht, in 
dem ein Einzelner in der Erinnerung an eine frihere Wallfahrt nach Jeru- 
salem verweilt?, sondern mit einem wirklichen kultischen Gemeindelied 
zu tun®. Fir kultische Bestimmung spricht die Form des Wechselgesangs 
und die augenscheinlich wortliche — oder fast wortliche — Aufnahme einer 
kultischen Segensformel. Andererseits soll zugegeben werden, dafs der 
Psalm formell vom Stil der Lieder eines Einzelnen, besonders wohl des 
Dankliedes, stark beeinflufst worden ist, wie etwa auch Ps. 844; der Dichter 
hat eben seine eigene, pers6énliche Erlebnisse und Stimmungen in das Lied 
hineingelegt. Er spricht aber ganz als Vertreter der Gemeinde, seine 


Erlebnisse und Stimmungen sind eben typisch, und insofern haben wir 


Finfer, als brachykatalektische Doppeldreier aufzufassen; die Segensformel 
in V, 26 ist ein Doppelvierer. Der ganz vereinzelte Vierer in V, 27a 
fallt auf; nach dem strophischen Bau ware ein Doppeldreier zu erwarten; 
héchstwahrscheinlich sind ein par Worte ausgefallen, etwa j2Seentt und 
bahdsach. 

1 Siehe Ps.St. Il, S. 4 f. Das Wort bezeichnet eigentlich die grofse Fest- 
prozession zuin Tempel hinauf, dann aber in erweitertem Sinne das ganze 
Fest, dessen Charakteristicum die grofse Prozession war, das Herbst-, 
Neujahrs- und Thronbesteigungsfest, 

2 So z.B. Buhl, Kittel, 

3 Zur Deutung des Psalms siehe Ps,Studien II, S. 142 und rorf., siehe 
tibrigens daselbst im Register. — Zum Text und Metrum usw. ist zu 
vergleichen Hylmé in ,Studier, Magnus Pfannenstill tillagnade. Den to 
Januari 1923“. Lund 1923, S. 76 ff. 

4 Sjiehe Ps.St, II, S.118 und ,,Nachtrage“ S, 332 f, Der Gedanke der Freude, 
die heilige Statte betreten zu diirfen, stammt wohl urspriinglich aus dem 
Dankliede, in dem ein friher Unreiner (Kranker) spricht, der einmal vom 
6ffentlichen Kult ausgeschlossen war, jetzt aber wieder den heiligen Berg 
als Geheilter aufsuchen kann und darf. 
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hier einen der nicht vielen Falle, in denen man mit Recht von einem 
»kollektiven Ich« reden darf; auch in den Gemeindeliedern kann ein Ein- 
zelner auftreten und als der Vertreter, als die Stimme der Gemeinde reden 1. 

Auf den Zusammenhang mit dem Herbstfeste deutet sowohl die Uber- 
schrift als die Ahnlichkeit in Stimmung und Ton mit Ps. 46 und 48, die 
Anspielung auf die Wallfahrt in V.1 und auf die Verheifsung an David in 
V. 5; velba Pse1ssentt. 


1 [Exkurs], Zu der Theorie von dem _,kollektiven Ich der Psalmen‘“, 
moéchte ich hier folgendes bemerken, In der Form, in der sie besonders 
von Smend (ZATW 8, S. 49 ff.) vertreten worden ist, halte ich sie im 
Allgemeinen fiir falsch und ftir endgiiltig durch Ballas Arbeit, Das Ich 
der Psalmen (,,Forschungen z. Literatur u. Gesch, des A. u, N. T., hieraus- 
geg. v. Bousset und Gunkel, Heft 16, Géttingen 1912) widerlegt. Und 
dennoch enthalt die Theorie ein Kérnchen Wahrheit. Ihr Hauptfehler 
war, dafs sie vorzugsweise auf die von Gunkel u. a. ,individuelle Klage- 
psalmen“ genannten Psalmen bezogen wurde, mit der sie schlechterdings 
nichts zu tun hat, Wie schon Gunkel (Die israelitische Literatur, in 
Hinnebergs Kultur der Gegenwart) und nach ihn andere (Balla, Das Ich 
der Psalmen; Staerk in Die Schriften des AT in Auswahl III] 1; Kittel 
im Psalmenkommentar; Baumgartner, Die Klagegedichte Jeremias [= Bei- 
heft 32 zur ZATW)) angedeutet und mehr oder weniger konsequent be- 
griindet haben, und wie ich in meinen Ps,St. 1 glaube endgiiltig bewiesen 
zu haben, hangen diese Psalmen mit dem kultischen (rituellen) Reinigungen 
und Heilungen des einzelnen Kranken und Notleidenden zusammen; das 
in ihnen redende Ich ist keine kollektive Gréfse, sondern der einzelne 
Kranke, der sich im Tempel den Reinigungsriten unterwirft und um Hilfe 
gegen Krankheit, Not, Zauber und Zauberer betet. — Ein zweiter und 
ebenso verhangnisvoller Fehler der Smendschen Theorie war es jedoch, 
dafs sie nicht in Verbindung mit einem eindringenden Verstandnis des 
Wesens des primitiven Kultes und der in ihm sich 4ufsernden primitiven 
Psychologie gesetzt wurde und dadurch ihre Korrektive erhielt. Nach der 
primitiven, und so auch nach der israelitischen Psychologie ist der Ein- 
zelne an sich ein Nichts; er existiert nur in Identitat mit seinem Geschlecht, 
mit der Gesellschaft, Die Seele des Mannes verlangert sich zu dem ersten 
Stammvater zurtick und erweitert sich nach aufsen zu allen denen, mit wel- 
chen er sich eines Blutes ftihlt; das alles ist das Ich des Mannes. In seine 
Seele fafst er seine ganze Gesellschaft; in dem einzelnen Israelit tritt die 
Seele Israels in Erscheinung, In ihm existiert und lebt Israel, und in 
gewissen [allen und unter besonderen Umstdnden ist das gréfsere Ich 
des Volkes in der Person eines Einzelnen ganzlich konzentriert, Das gilt _ 
besonders von dem Kénig, dem Hauptling, dem Trager der Gesellschaft, 
und ganz besonders wieder, wenn dieser auf den Héhepunkten des Le- 
bens, wie es der Kult einer ist, fir das Volk auftritt. Dann ist er nicht 
nur ein Vertreter im modernen Sinne des Wortes, sondern das ganze 
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Der Psalm besteht aus zwei Teilen. Der erste Teil (die 3 ersten 
Strophen) V.1—5 ist ein persénlich empfundener und original ausgedriickter 
Hymnus auf Jerusalem, die herrliche Gottesstadt. Die heilige Stadt ist der 
Ort, an dem die Gemeinde die religidsen Erlebnisse macht, die die Macht- 
quelle des Lebens und das Zentrum der Wirklichkeit sind; und diesem 
geistigen Charakter der Stadt entspricht auch ihr Aufseres: die festgefiigte 
Burg, geistiger und politischer Mittelpunkt der durch die Einheit der 


Volk ist in ihm und er ist das Volk, wie noch der Hebraerbrief behaupten 
kann, dafs samtliche Lewiten der spateren Zeit in der Lende Abrahams 
waren, als er den Bund mit Malkisadaq schlofs (Hebr. 7, 9f.). Durch den 
erwahlten Vertreter wird die Gesellschaft sich in solchen Augenblicken be- 
wufst, und er weifs sich nicht als Individuum im modernen Sinne, sondern 
als ein ,Grofich“; er driickt die Gefiihle und Gedanken der Gesellschaft aus, 
und er handelt so, dafs die ganze Gesellschaft in ihm handelt und mit ihm 
gebunden wird. Wie ich in meinen Ps.St. II, S. 19 ff. angedeutet habe, ist 
der primitive Kult seinem Wesen nach eigentlich ein Drama, in dem die 
Wirklichkeit geschaffen wird, In diesem Drama handeln nun eigentlich nur 
zwei Personen: die Gottheit (bezw. das Géttliche) und das Volk, der Stamm 
usw., kurz: die Gemeinde; gelegentlich tritt auch ,der Feind“ als dritte 
Person auf, Das Volk ist im Kult in jedem Augenblick nur durch eine Einzel- 
person vertreten; es kann ein Priester, ein Schaman o, 4, sein, es kann 
aber der Hauptling sein; in Israel war es in alter Zeit jedenfalls bei den 
wichtigsten Kulthandlungen der Stammes- oder Geschlechtshauptling, spater 
der Kénig; dieser kann aber je nach den Umstanden von einem anderen 
vertreten werden, von einem Priester, von dem Sangerfitihrer usw. Ideell 
soll in diesen Vertretern der Gesellschaft nur das Bewufstsein dieser Ge- 
sellschaft zu Tage treten; nicht die Einzelperson, sondern das Grofsich 
tritt auf und handelt. Oder genauer: man empfindet dann gar keinen 
Unterschied zwischen dem gréfseren und dem kleineren Ich, Der ,,Ver- 
treter“ spricht und sagt ,ich“; er meint damit nicht etwa: ich der Konig, 
der Priester usw., sondern: Ich Israel. Und da der Kult am langsten 
das Altertiimliche beizubehalten pflegt, so hat diese Rede- und Denkweise, 
die nicht in der Aufseren Tatsache ‘der Vertretung durch eine Einzel- 
person, sondern in der uralten Psychologie begriindet ist, sich mit grofser 
Zahigkeit eben im Kulte erhalten, besonders im Gemeindefestkulte, der 


am meisten dramatisch ausgepragt ist. — Nun dringt aber allmahlich 
eine mehr individualistische — oder, was in diesem Zusammenhang das- 
selbe bedeutet: pluralistische — Denkweise durch, die die Gesellschaft 


nicht mehr so deutlich als ein Grofsich sieht, sondern es als eine Samm- 
Jung von Individuen betrachtet; das Individuum fangt an, sein eigenes 
Leben zu leben. Daraus entsteht auch eine neue Sprachweise, die all- 
mahlich auch in den Kult ihren Weg findet. Der ,,Vertreter“ der Gesell- 
schaft fangt an, sich mehr als das was wir , Vertreter“ nennen, zu fihlen, 
als einen von vielen, deren Winsche er ausdriicken und in deren Auftrag 
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wahren Religion verbundenen Stamme Jahwa’s, von Ihm selbst als der 
rechte Ort der Wallfahrten und der ihm wohlgefalligen Anbetung be- 
stimmt, Sitz des Davidshauses, das als Vertreter der Gottheit und des 
Volkes und Vermittler zwischen beiden dort thront; eben weil man als 
selbstverstandlich voraussetzt, dafs der Kénig, der diese Rolle hat, im 
Schatten seines Gottes wohnt, geniigt der Hinweis auf die Tatsache, dafs 
Jerusalem Kénigssitz ist, als Begriindung der Betonung der religiédsen Be- 
deutung der Stadt, als Gottessitz!. Und*weil Jerusalem diese alles tiber- 
ragende Bedeutung hat, freut sich der Dichter, der hier im Namen der 
ganzen Gemeinde redet, jedesmal wenn die Worte lauten: jetzt ist die Zeit 
gekommen, da wir wieder zum Hause Jahwa’s wallen sollen. Die ganze 
Erlebnisfiille einer aus den Wirklichkeitserfahrungen des Volkes hervor- 
gegangenen volkstiimlichen Religion klingt in diesen Worten des Dichters. 
Hier schimmert tibrigens, wie Gunkel richtig betont hat’, die deuterono- 
mische Idee durch; wir blicken aber zugleich in die religiédsen Erlebnisse, 
Gefthle und Werturteile hinein, die neben den Interessen der Priester- 
schaft diese Idee erzeugt haben. Dieser erste Teil des Psalms ist, wie 
Ps. 48, ein indirekter Hymnus auf Jahwa selbst, der in dieser herriichen 
Stadt wohnt — ein Gedanke jedoch, der nicht direkt ausgesprochen ist, 
vielleicht weil fir den Dichter Jahwa vor allem im Himmel thront. — Ob 
dieser Teil des Psalms von einem Einzelnen oder von einem die Gemeinde 
vertretenden Chor gesungen wurde, kénnen wir nicht bestimmt sagen; 
letzteres ist das wahrscheinlichere. 

Im zweiten Teil, aus zwei Strophen bestehend, V. 6—g, geht dieser 
Hymnus auf Jerusalem in eine Aufforderung tiber, den Segen tiber Jeru- 
salem auszusprechen. Liturgisch eigentiimlich, und zugleich fiir die Schei- 


dung zwischen Laien und Priestern bezeichnend, ist es nun, dafs die Priester 


er handeln soll, Wenn er nun als Vertreter der Gemeinde auftritt, so 
sagt er nunmehr im allgemeinen , wir“. Die alte Form und z, T. auch 
die alte Denkweise halt sich aber noch lange zihe neben der neuen, So 
sehen wir denn auch, dafs in den wirklich ,kollektiven“ Kultpsalmen, 
etwa den nationalen Klagepsalmen, haufig ein ,ich“ mit dem regelmafi- 
geren ,wir" wechselt (z. B. Ps. 44,5. 7.16; 74,12; vels avicheommece 
122; 123). Die Alteste Form, die, wie wir vermuten diirfen, durchgangig 
»ich“ hatte, ist in den erhaltenen Texten sehr selten (so in Ps, 121; 129; 
in Ps, 129 und 130, vielleicht auch in 131, liegt die Sache etwa anders, 


da wir hier wohl urspriingliche Individualpsalmen vor uns haben, die als. _ 


Gemeindepsalmen umgedeutet worden sind, s. Ps.St. II, S. 131; 175; 180), 
1 In V. 5 streiche ich /¢mi%fdt als Glosse, vielleicht auch das zweite his’df, 
siche Pe. St. IE S.tot, Bia: 
2 Ausgewahlte Psalmen4, S, 170 f. 
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scheinbar die kultische Handlung, bezw. das kultische Wort nicht sua sponte 
verrichten, bezw. aussprechen, sondern in Folge einer Aufforderung der 
Gemeinde handeln. Das hat seine Analogien z. B. in der Aufforderung 
an den Hausvater bei dem jiidischen Pasahfest, die Festlegende vorzulesen, 
eine Sitte die in Ex. 12,26 f. und 13, 3—16 vorausgesetzt wird!. Hier ist 
auch die Aufforderung an Ezra, aus dem Gesetzbuch am Neujahrstage den 
heiligen Text vorzulesen, zu nennen, die kein singulares Ereignis darstellt, 
sondern eine kultische Sitte wiederspiegelt?. Fir die Auffassung der betref- 
fende Religionsstufe aber, der das von dem rechten Vermittler gespro- 
chene kultische Wort eine machtige Realitat war, nicht weniger bezeichnend 
ist es, dafs wir im Psalm nicht eine direkte Bitte an Jahwa um Segen tiber 
die Stadt haben, sondern eben eine Aufforderung an irgend ein Mehrheit, 
den Segen durch gewisse Worte iiber die Stadt herabzurufen. Daf die 
Gemeindegebetspsalmen um »Gnade und Segen<® bitten, ist ja eigentlich 
selbstverstandlich; ist es doch der Zweck des Kultes, den géttlichen Segen 
im umfassenden Sinne des Wortes der Gemeinde zu vermitteln. Hier han- 
delt es sich aber um die Bitte an die Kultdiener, das Segenswort im tech- 


nischen Sinne auszusprechen: 


So wiinscht fiir Jerusalem Heil, 

und ‘Friede’* ihren ‘Zelten’®: 
Heil herrsche in deinen Mauern 

und Friede in deinen Burgen! 


Es kann hier keinem Zweifel unterliegen, dafs wir in dieser Strophe 
eine Auftorderung der Gemeinde an die berufenen Segensvermittler, die 
Priester, zu sehen haben, ebenso, dafs V. 7, wenn nicht im Wortlaut genau, 
so jedenfalls dem Sinne nach, die Worte vorspricht, mit denen die Priester 


1 Siehe mein Buch Ezra den skriftlerde, Kristiania 1916, S. 83. 

2 Neh, 8,1f. Dafs Neh, 8 nicht, wie man seit Graf und Wellhausen gemeint 
hat, von der Promulgation eines neuen Gesetzes handelt, sondern von der 
regelmafsigen Feier eines Neujahrsfestes mit ebenso regelmafsiger Vorlesung 
aus dem Gesetz, habe ich in meinem oben genannten Buche 8. 72—9I zu 
zeigen versucht. Daran hat sich Hélscher angeschlossen, in seiner Be- 
arbeitung der Biicher Ezra-Nehemia fiir die 4te Aufl, der Kautzsch’schen 
Ubersetzung von AT, deren Korrekturbégen Hélscher mir gitigst zur 
Verfiigung gestellt hat. 

BPs, 67, 2, 

4 Eigentlich: sichere Unverzertheit, ,Heil“ im urspriinglichen Sinne des 
Wortes, der z. T. in den nordischen Sprachen noch beibehalten ist (,,he/“ 
== ganz, vollstandig, unverzehrt usw.). 


5 Lies walwh /Mohdlichd in V.6 (LXX). 
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segnen sollen. Das wird durch das Folgende bestatigt, in dem ein Ich, 


als Vertreter der Angeredeten, dem Sinne nach, jedoch mit etwas anderen 
Worten, die Segensformel in V. 7 wiederholt. Und bezeichnend ist es, dafs 
wir weder in V.7 noch in V. 8—g eine Bitte an Jahw& um Segen haben, 
sondern ein in der tiblichen Form der selbstwirkenden Segensworte ver- 
laufendes Aussprechen einer Segensformel. Im Ausdruck 8d’al 3om p*loni 
an sich liegt nicht, dafs der Segen als eine Gabe von Jahwa erbeten wird; 
er bedeutet, den Segen mit der Vollkraft seiner Seele zu wiinschen und zu 
begehren und durch die dieselbe Vollkraft der Seele verkérpernden Worte die 
Segenskraft zu tibermitteln und dadurch Segen zu schaffen. Oder m.a.W. 
»fiir das Heil jemandens zu sorgens«. Der Priester hat diese Macht, weil 
er als Priester in Verbindung mit Jahwa steht und von dem Uberweltlichen 
und Heiligen gefiillt ist, er ist »in Heil (oder Gerechtigkeit) gekleidet« 1, 
Der Inhalt des genannten Ausdruckes mufs nach der Expliezierung in V. 8f. 
gedeutet werden; auch da ist nicht von einem Erbeten des Segens die 
Rede?, Einen Wunsch, der nur Wunsch und nicht zugleich Tat und 
Auferung der Macht der Seele ist, kennt der alte Israelit im Gegensatz 
zum Judentum nur bei seelisch gebrochenen, »ungerecht« gewordenen, 
»gebeugten« Menschen; der Kult und die Liturgie pflegen aber das Alte 
zu bewahren. 

So dirfen wir denn auch vermuten, dafs die letzte Strophe des Psalms, 
in der einer der Angeredeten antwortet und der Aufforderung nachkommt, 
eine wirkliche, tatsichlich im Gebrauch gewesene Segensformel ist, und daf& 
der Psalm keine »geistliche« ? Nachahmung einer urspriinglichen kultischen 
Form ist, sondern eine wirkliche Liturgie, deren Verlauf uns der Psalm 


darstellt. Also spricht der Wortfiihrer des Priesterchorus: 


Von meiner Briider und Genossen wegen 4 
‘sprech’® ich Heil iiber dich, 

von des Hauses unsres Gottes wegen 
wiinsch’ ich dir Glick. 


L Psr3 2790. L0: 

2 Vgl. auch den im Assyr. und Aram, (Elephantine) vorkommenden Aus- 
druck sonty ox a) obeys; bei wem sollten die Gétter — und gar 
Jahwa! vgl. Pap. Sachau 13495 (Ungnads Ausgabe Nr. 1), Z. 1 f. — um 
das Heil jemandes ,bitten‘? Der Ausdruck ist aber keine den Inhalt 


der Worte entleerende Ubertragung von Begriffen aus der menschlichen — 


Sphare auf die Gétter (= ,griifen“ 0, 4., wie man meistens tibersetzt); 
dazu entspricht er zu gut dem urspriinglichen Begriff des Segens, s, oben, 
So auch Johs, Pedersen, op. cit. 8S. 234 und die Note auf S. 413. 

3 So nennen Gunkel und nach ihm viele andere es, 


< 
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Im Gotteshaus haben Glick und Segen ihren sichtbaren Sitz, da sind 
sie gleichsam konzentriert zu finden, und als Hitter und Diener des Tem- 
pels lassen die Priester den Segen von dort aus dem der Gemeinde ver- 
kérpernde Jerusalem zustrémen. — Von Gebet hat dieser Segensspruch 
keine Spur; es heifst nicht einmal: mége Jahwa dich segnen. Er hat die 
ubliche Form der wirksamen Worte; »ich spreche Heil in dich hineing, 
»ich wiinsche Gutes fiir dich hervor« heifst es wortlich. 

Die Zeit dieses Psalms Jafst sich mit annahernder Sicherheit bestimmen. 
Wie wir sahen, sind es gewissermafsen die Ideale des Deuteronomium, die 
durch ihn klingen. Andererseits setzt er das Bestehen des Kénigstums 


voraus!, Er entstammt somit der letzten vorexilischen Zeit. Er zeigt uns 


‘sehr anschaulich, was noch damals das Fest dem religidsen Menschen 


war. — — — 

Eine kultische Liturgie ist allem Anscheine nach auch Ps. 1152. Naher 
bestimmt handelt es sich héchstwahrscheinlich um einen Teil einer Opfer- 
liturgie, wie schon Ewald vermutet hat; eine an sich sehr ansprechende 
Vermutung ist die von Staerk geaufserte, dafs es sich um das azkdra-Opfer 
handelt und dafs darauf mit dem sdch*renti V.12 angespielt wird. Daf 
Segen und Opfer nahe zusammen gehdoren, haben wir oben gesehen. Nach 
vollendetem Opfer segnet der Priesterkénig David die Gemeinde*, Durch 
das Opfer tritt der Liturg in Verbindung mit dem Heiligen; urspriinglich 
dachte man es sich so, dafs die heiligen wirksamen Handlungen die Seelen- 
macht und die Segenskraft des Opfernden steigerten; durch sie strémte 
die géttliche Macht in ihn hinein, etwa durch den Genufs eines Teils des 
goéttlichen Opfertieres; spater stellte man es sich wohl allgemein so vor, 
dafs der leibliche Duft des Opfers und die dadurch bezeugte fromme Ge- 


4 So mufs hier und in V. 9 /*miiean gedeutet werden. Was das bedeuten 
solle, dafs-man ,um des Tempels willen“ Heil wiinscht, haben die Aus- 
leger, die so tibersetzen, nicht befriedigend erklart (am besten Buhl, Psal- 
merne’), Die ,,Briider und Genossen“ sind dann Amtsgenossen, die den 
Segen vermitteln, Ich fiige ausdriicklich hinzu, dafs die kultisch-liturgische 
Deutung des Psalms unabhangig von dieser Auffassung von /’mitean ist, 

5 Streiche nd. : 

Aus V.5 kann man nicht mit Gunkel (Ausgew. Ps 4, 8. 171) folgern, dafs 
der Dichter die Davididen nur als oberste Richter, nicht mehr als 
Kénige kennt, 

2 Zum Verstandnis des Psalms siehe besonders Staerk, Schr, AT Ausw. 
Ill 1, 8.41ff. Ungenau ist aber seine Charakterisierung des Psalms als 
einen Hymnus. Er ist eben eine ganze Liturgie, und zwar eine echte, 

_ keine ,,geistliche* Nachahmung. 

8 II Sam, 6,18; I Kg. 8,14. 55. 
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sinnung des Opfernden die Aufmerksamkeit der Gottheit auf ihn hinlenkten, 
so dafs er mit Erfolg den géttlichen Segen herabrufen konnte. — Die nor- 
male Reihenfolge wird wohl Opfer—Segen gewesen sein; in diesen beiden 
Handlungen fafst Dtn. 10,8 den Beruf des Priesters zusammen, und dafs 
der aharonitische Segen das Schlufswort der Kulthandlung war, haben wir 
oben gesagt. So gehdrt wohl auch die Liturgie Ps. 115, die in den priester- 
lichen Segen gipfelt, nach der eigentlichen Opferhandlung. 

Der Psalm besteht aus einer mit hymnischen Motiven erweiterten Bitte 
(vier Strophen, je drei Doppeldreier) V. 1-—1r, einem Segensspruch (eine 
Strophe von ebenfalls drei Perioden) V. 12 — 15, und einer hymnischen Schluf- 
strophe (drei Perioden) mit einem Geliibde, Jahwa ewig zu preisen V. 16 —18}. 

Das Gebet ist ausgesprochener liturgischer und allgemeiner Art und 
sowohl gedankenmafsig als poetisch recht unbedeutend. Obwohl es _ nicht 
aus einer konkreten Notlage zu verstehen, sondern ganz allgemein gehalten 
ist, hat es die Form des Klageliedes mit hymnischen Motiven. Das ent- 
spricht der rcligiésen Sitte und dem Charakter der alten Semiten; wer um 
etwas bitten will, stellt sich immer als méglichst elend, leidend, hilfebedirf- 
tig dar, um Mitleid zu erregen; dann kommt er immer gleichsam in toga 
sordida und mehr oder weniger echte Tranen vergiefsend; dann ist er der 
Arme, der Gebeugte, der Bedriickte, »ein Wurm und kein Mensch mehr«?. 
Daher erhalt fast jedes religidse Gebet im AT mehr oder weniger von 
dem Geprage des Klagepsalms und macht den Eindruck, als ware es immer 
aus einer bestimmten konkreten furchtbaren Notlage heraus geredet, und 
als ware die Rettung aus jener Not der alleinige Inhalt des Gebets. Das 
hat nun meistens die Exegeten, die glaubten, damit rechnen zu miissen, 
dafs der betende Israelit immer ein europaisches Mafs von Manneswirde 
beobachten wiirde, irregefiihrt und sie verleitet z.B. bei Psalmen wie 85 
nach dem konkreten schlimmen geschichtlichen Hintergrund der klagenden 
Bitte im ersten Teil zu fragen. Ein solcher Hintergrund ist aber in Ps. 85 
ebensowenig wie in 126 vorhanden; es handelt sich in beiden Fallen nur 
darum, dafg das neue Jahr vor der Tur steht, und nun bittet die Gemeinde, 
dafs ihre bangen Ahnungen betreffend Ernte und Schicksal des kommenden 
Jahres nicht eintreffen mégen, sondern in ihr Gegenteil verwandelt werden %. 

Genau so verhalt es sich mit der Bitte in Ps.115. Die »Notlage« 
besteht nur in dem Wunsch, etwas zu erlangen. Das Gebet setzt nun wie 


1 V.1rb ist Zusatz; in V. 5 ist das zweite, in V. 6 beide Jihdm tberflissig- — 
und zu streichen, dadurch gewinnt das Metrum; nach V. 7 ist nach Ps, 
135,17 zu erganzen: af én jes rith bfihdm. 12a8b und 13a sind 
spdtere Erweiterungen (siehe unten). 

2 Vgl. Ps, aa7; 8 Siehe Ps,St. IIL, S557. 
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der Klagepsalm mit der Anrufung ein und schliefst daran die Bitte, dies- 
mal aber eng mit einem Ehrenmotiv verflochten und um der gréferen 
Wirkung willen in antithetischer Form: nicht um unseres willen, sondern 
um deines eigenen Ruhmes willen mégest du uns helfen. Dafs das wieder- 
holte »nicht uns, Jahw4, nicht uns¢, nicht allzu ernst zu nehmen ist, son- 
dern auf die Rechnung der berechnenden und schleichenden Demut der 
Orientalen zu setzen ist, versteht sich von selbst}. 

Was der eigentliche Inhalt der Bitte ist, wird nicht ausdriicklich ge- 
sagt. Wodurch soll Jahwa seinen Namen verherrlichen? Nach dem ganzen 
Zusammenhang zweifellos dadurch, dafs er sich als Helfer und Schild Israels 
zeigt und allen spottenden Fragen der Heiden ein Ende macht. Und das 
tut er eben dadurch, dafs er sein Volk »segnet« und ihm Kraft und Glick 
verleiht. Der erste Teil der Liturgie ist eben als eine Bitte um den gott- 
lichen Segen zu verstehen. Im Einzelnen wird das so ausgefiihrt: das mit 
der bitte verflochtene Ehrenmotiv wird in Worten, die aus Ps. 79,10 ent- 
lehnt sind, mit dem Hinweis weitergefihrt, dafs ein Nichterhéren von Seiten 
Jahwa’s den Heiden Anlafs zum Spott tiber die Ohnmacht des Gottes 
Israels geben wiirde; Jahwa’s Ehre verlangt somit Israels Gliick. Eine 
derartige spdttische Behauptung der Heiden ware aber eine wider alle 
Tatsachen schreiende Liige; denn unser Gott wohnt ja im Himmel und 
tut alles was er will. Das wird nun polemisch weitergefiihrt; es sind in 
Wirklichkeit die Gétter der Heiden, die nichts tun kénnen, weil sie keine 
Gétter, sondern nur Gétzen sind; in deuterojesajanisch klingenden und 
wohl aus Ps. 135,15—18 entlehnten Wendungen zeigt der Dichter, wie sie 
lediglich tote Materie sind, Silber und Gold, von Menschenhanden gemacht, 
die weder sich selbst noch ihren Verehrern helfen kénnen. Durch diese 
Ausfihrung wird das hymnische Motiv, das schon in V.3 angeschlagen 
wurde, in mehr indirekter Weise fortgefiihrt. — Ganz anders als mit den 
Verehrern der toten Gédtzen steht es mit Israel: das ganze heilige und 


fromme Volk, sowohl Laien als Priester, vertrauen auf denjenigen der nicht 


1 Das ,Siindenbekenntnis, das still demititige Anerkennen der eigenen Un- 
wirdigkeit in der Beugung unter Gottes Zuchtrute“, das Staerk loc. cit. 
aus den Worten des Gebets heraushéren will, ist in der Tat ein sehr 
,stummes*, Nicht prophetischen Geist, sondern Judengeist finde ich in 
diesem Psalm, 

2 Die tibliche Auffassung, als waren mit dem »Gottesfiirchtigen« V. 11 die 
Proselyten gemeint, finde ich hier ebensowenig wie in Ps 118, 4 richtig. 
Dagegen spricht die Reihenfolge. 17°é Jahwaé ist Zusammenfassung der 
beiden ersten Gruppen (Israel == Laien und Priester) = das ganze heilige 
und fromme Volk, Siehe Ps.St. II, 8. 192. 
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wie jene Gétzen ist, auf Jahwa; Er ist ihr Helfer und Schild. Das hym- 
nische Motiv und das ganze Gebet klingt hier in ein stark betontes Ver- 
trauensmotiv aus, aus drei ganz parallelen Perioden gebaut, deren zweites 
Glied jedesmal dasselbe ist und mit stoltz triumphierendem Klang den 
tatsachlichen Grund des im ersten Glied ausgesprochenen unbedingten 
Vertrauens nennt: die Tatsache namlich, dafs Jahwa sich immer als Helfer 
und Schild bestatigt hat’. Man hat schon langst vermutet, und wie es 
scheint mit grofser Wahrscheinlichkeit, dafs diese drei Perioden antipho- 
nisch gesungen worden, von zwei Chédren oder von dem Sangerchor und 
der ganzen Gemeinde. 

Als Antwort der Priester auf die Bitte der Gemeinde folgt nun der 


Segensspruch V. 12—15: 


Jahwa, der uns gedenkt, er segne (euch)’, die Kleinen 

und Grofsen zumal! 
Es wolle Jahwa euch mehren, so euch wie Kinder und Enkel! 
Gesegnet seid ihr von Jahwaé, dem Schépfer von Himmel und Erde!?. 


Das ist dem Inhalte nach der uralte und immer sich gleich bleibende 
Begriff des Segens, der uns hier begegnet: die Fruchtbarkeit, die Mehrung 
des Volkes. Das ist eben das Gliick, um das der erste Teil des Psalms bittet. 
Die Mehrung des Volkes setzt alles andere voraus: Friede, gute Ernten, 
Gesundheit, Gedeihen der Kinder, Schutz gegen Feinde usw. 

Wenn ein Gott wie Jahwa, der Himmel und Erde geschaffen hat und 
alles tut, was er will, wenn er segnet, dann wird es auch zum Segen. 
Ein Volk, das auf ihn vertraut, mufs ein grofses und gliickliches Volk 
werden, es kann nie zu Grunde gehen, »beschamt werden«. Einem sol- 
chen Volk gehdrt die Welt. Das ist die Stimmung, die der feierliche Segen 
der Priester als Wiederhall in den Seelen der Gemeinde hervorruft. Und 
aus dieser Stimmung heraus klingt die Antwort, in der die Gemeinde sich 


1 Statt Imp. ist in V.g—11 mit 21 Mnss,, LXX und Syr. Perf. datah zu 
vokalisieren; Oeré wiirde im zweiten Glied entweder 2. Pers. Suff, oder 
— responsorisch — 1, Pers, voraussetzen, 

2 Wenn wir davon ausgehen diirfen, dafs eine gewisse Regelmafigkeit 
der israelitischen Poesie zugesprochen werden mufs, so kann die Text- 
gestalt in diesen Versen nicht urspriinglich sein, Der dreigliedrige V, 12 
(3 + 3-+ 3) ist neben den Doppeldreiern in 13—15 unertraglich; V.12b 
oder 13 a unterliegt somit dem Verdacht der spateren Interpolation, Damit~ — 
wird aber tiberhaupt die Urspriinglichkeit der Spezialisierung (Israel, Aha- 
roniten, Gottesfiirchtige) zweifelhaft. Und da nun der Psalm sonst deutlich 
in Strophen zu je 3 Doppeldreiern fallt, glaube ich, dafs von den Versen 
12—13 entweder nur 12a oder 12aq@.13b urspriinglich sind, 


— 
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gleichsam den Segen aneignet und ihren Dank an den Geber desselben 
in der Form eines Geliibdes abstattet; ihren Gott Jahwa wolle sie loben 
und preisen, solange sie auf Erden besteht, denn die Ehre und der Ruhm, 
die einem solchen Gotte gebihren, kénnen ihm nur solange zu Teil wer- 
den, als Israel auf der Erde besteht; die Toten, die »von seiner Hand 


abgeschnitten sind«! kénnen ihn nicht mehr preisen: 


Der Himmel ist der Himmel Jahwa’s, den Menschenkindern 

gab er die Erde; 
nicht preisen die Toten Jah, noch wer zur Stille hinabfuhr. 
Wir aber woll’n preisen Jahwa von jetzt an und immerdar. 


Von dem Menschengeschlecht redet der Dichter; es hat im Gegen- 
satz zu der Gottheit im Himmel die Erde als Erbteil erhalten; warum, 
wozu? Damit es die Gottheit preise und ihr Ehre gebe Von den Menschen- 
kindern kommen aber als Lobpreiser der. Gottheit nur die Lebendigen in 
Betracht; im Zentrum des Gesichtskreises steht aber immer nur Israel; 
wenn Israel nicht mehr zu den Lebendigen gehdren sollte — das ist die 
selbstverstandliche Voraussetzung — dann ist es um den Ruhm Jahwa’s 
auf Erden getan. Solange es aber besteht, darf Jahwa des ihm gebih- 
renden Lobpreises gewifs sein. 

Uber die Zeit dieses Psalms lafst sich nichts Genaueres sagen. Wenn 
man die von Hitzig, Reufs und Wellhausen verfochtene zeitgeschichtliche 
Deutung aufgibt, so fallt der in V. 2 vermeintlich liegende Anhaltspunkt hin. 
Fir Abfassung in »der spateren nachexilischen Zeit« spricht nach Buhl, 
der in sachlicher Hinsicht den genannten Auslegern nicht folgt, erstens die 
Rolle der aharonitischen Priester, zweitens die Erwahnung der Proselyten. 
Das zweite Argument ist aber, wie oben gezeigt, mindestens sehr unsicher, 
wenn nicht ganz hinfallig. Das erste ist auch nicht unbedingt stichhiltig; 
denn die Priesterschrift ist nicht die Schépferin der aharonitischen Theorie; 
auch nach E sind wohl die Priester Nachkommen Aharons?. Und die lei- 
tende Rolle der aharonitischen Priester beim Kult und in dem religidsen 
Bewufstsein, im deutlichen Gegensatz zu den Laien, steht wohl seit Ezechiel 
und den Deuteronomisten fest; man bedenke, dafs wir es hier mit einem 
Psalm aus den Kreisen des Tempelpersonals zu tun haben. Ebensogut wie 
»die spatere nachexilische Zeit« wiirde die erste nachexilische oder die 


spateste vorexilische passen. — — — 


1 Ps, 88, 6. 
2 Siehe Dtn, 10,6 ff. (?); Ex. 4,14—16; vgl. Kittel, Gesch, d. Volkes Israel}, 


S. 348, N. 6, 349, N. 3, 483, N. 4. 
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Eine kleine Liturgie ahnlicher Art haben wir in Ps.134. Er gehért 
nach der Uberschrift zu dem grofsen Herbstfest (mae‘/a@)!, und da er nach 
V.1 fiir eine nachtliche Feier gedichtet ist, so gehdrt er mithin als Abschluf- 
liturgie zur ersten Festnacht, der Volimondnacht des Herbstfestes*. Solche 
Vigilien sind ausdriicklich bezeugt?. Bei der Herbstfestvigilie »ist die ganze 
Festgemeinde im grofsen Tempelhof versammelt. Knaben aus priesterlichen 
Geschlechtern ziinden beim Anbruch der Nacht die im Hofe stehenden 
grofsen Leuchter an; Fackeln werden entziindet, so dafs ganz Jerusalem 
von dem hellen Schein um den Tempel erstrahlt. Auf der grofsen Treppe, 
die vom Hof zum Tempelgebaude fihrt, stehen die Tempelsanger und 
singen Psalmen, Spater beginnt man sich die Zeit bis zum Morgen durch 
Fackeltanz und allerlei Kurzweil zu vertreiben. In der Frithe, beim ersten 
Hahnenschrei, mahnen Priester durch Posaunenzeichen zum Schlu® der 
Feier, und die festlich gehobene Gemeinde wird nach Hause entlassens 4. 
Die Entlassung geschieht durch einen priesterlichen Segen, und die (oder 
eine) Liturgie bei diesem Segensprechen stellt unser Psalm dar. Er hat 
mit Ps. 122 die Aufforderung der Gemeinde an die Priester gemeinsam, 
eine Aufforderung, der in Ps. 115 durch ein Gebet an Jahwa ersetzt war. 
Auffallend ist aber, dafs die Antwort in V. 3 scheinbar nicht der Auffor- 
derung entspricht. Die Gemeinde — wohl durch den Sangerchor vertreten 


— fordert zur Segnung Jahwa’s auf: 


Wohlan, so segnet Jahwa, alle ihr Diener Jahwa’s 
(wohlan, so segnet Jahw4l|, die ihr steht im Hause Jahwa’s! 
In der Tiefnacht erhebt eure Hande in Heiligkeit und segnet Jahwa !® 


1 Beer, Pesachim (in Beer—Holzmann’s Mischnaausgabe), 8. 46 bezieht den 
Ps. auf das Pasachfest. Das ist sowohl gegen die Uberschrift als gegen 
das Zeugnis in Sukka 1V 1, Middot II 5. 

So auch Kittel, Psalmen®—*4, S, 408. Siehe auch meine Ps,St. Il, 8. gr. 
8 Sukka IV 1 ff., Josephus C. Ap. I 22, und schon in Jes. 30, 29 wird darauf 

hingedeutet, 

4 Kittel zum Psalm, mit Hinweis auf Volz, Das Neujahrsfest Jahwa’s, 8. 4 f., 
wo ausfihrlichere Beschreibung der Einzelheiten, und auf Graetz MGWJ 
Pree Sy ey.l6,. 

V. 3b zeigt, dafs das Metrum des Psalms nicht der Fiinfer, sondern der 
Doppeldreier (event. vereinzelte Sechser) sein mufs; in 1a ist kal eine 

-Hebung. Dann mufs aber gdddi§ V.2 zur zweiten Reihe gezogen und 
ballélop V.1 mit V, 2 verbunden werden (so LXX); fir das Versetzen _ 
des Athnach in V, 2 spricht auch, dafs die tbliche Ubersetzung yerhebt — “Fs 
eure Hande zum Heiligtum“ eigentlich sinnlos ware, wenn es sich tat- 
sachlich um eine Segnung der Gemeinde handeln sollte: dann breitet man ~ 
die Hande tiber diese aus. In V.1 b mufs eine Reihe verloren gegangen 


to 


o 
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Wenn nun TM in V.3 zu Recht besteht und nicht einfach ein bdr‘chit 
ap statt j*bdrdch’cha zu lesen und das Ganze als eine Aufforderung zum 
Segnen aufzufassen sein sollte, so folgt in V. 3 die Antwort der Priester 
in der Gestalt eines Segens tber die Gemeinde (mit »du« angeredet, wie 


im aharonitischen Segen): 


Dich segne Jahwa aus Sion, der Himmel und Erde gemacht hat! 


Dann mufs aber das »Segnen Jahwa’s« V.1—2 sachlich nach Analogie 
von Ps. 115 aufgefafst werden: dadurch dafs die Priester das Volk Jahwa’s 
segnen und ihm damit Glick verschaffen, verherrlichen sie Jahwa und 
segnen ihn insofern, mehren seinen Ruhm, seine Ehre und damit seine 
Kraft zum Segnen. — » Jahwa’s Segnen« V.1—2 bedeutet dann geradezu: 
ihn preisen und ehren dadurch dafs man in seinem Namen segnet. — Es 
gibt aber auch eine andere Méglichkeit, den scheinbaren Widerspruch zwi- 
schen Aufforderung und Antwort auszugleichen: die Gemeinde fordert die 
Priester auf Jahwa zu »segnens, natiirlich in der Absicht, dafs er wieder 
die Gemeinde mit seinem viel gréfseren Segen segne; darauf antworten 
die Priester: Jahwa auf Sion, der Schépfer des Himmels und der Erde, 
ist machtig genug, euch ohne weiteres zu segnen, er brauch an sich nicht 
unseren zuvorkommenden Segen; jetzt segnet er euch alle durch uns. 

Was das Alter dieses Psalms betrifft, so diirfte ungefahr dasselbe 
gelten wie bei Ps.122. Der Umstand, dafs wir in dem mae*lop-Lieder- 
heftchen zwei notorisch vorexilische Psalmen, namlich 122 u. 132 haben, 
spricht nicht eben fiir eine besonders spate Ansetzung der iibrigen, Siehe 
iibrigens zur Frage Ps.St. Il, S. 192 f. — — — 

Als eine wirkliche kultische Wechselliturgie mit einem priesterlichen 
Segensspruch im technischen Sinne des Wortes glaube ich auch Ps, rat 
fassen zu miissen. Wiahrend die 4lteren kritischen Ausleger die Frage 
nach der Form und der Bestimmung des Psalms tiberhaupt nicht stellen, 
so glauben Gunkel, Staerk und Kittel in ihm eine »geistliche« Nachahmung 
einer kultischen Wechselliturgie sehen zu miissen: der Dichter spreche mit 
seiner eigenen Seele und sei sein eigener Priester. Diese Auffassung 


stiitzen sie auf eine sehr fragliche Deutung von V.1: »die Berge« seien 


sein, parallel, vielleicht identisch mit, 1aq@; danach ist oben erganzt, 
ballélop mufs, wenn es sich um eine bestimmte Nachfeier handelt, ampli- 
fikativer Plural sein und etwa Tiefnacht bezeichnen; die Zeit beim ersten 
Hahnenschrei ist die Zeit des tiefsten Schlafs. gddd§ ist als adverbieller 
Akk. nach Kautzsch § 118n zu fassen; es deutet den seelischen Habitus 
der segnenden Priester an, sachlich analog dem _,in Heil“ (bezw. Gerech- 
tigkeit) gekleidet“ Ps, 132, 9. 16. 
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die Berge von Jerusalem — warum dann aber Plural? — und der Dichter 
befinde sich aufserhalb des heiligen Landes, zu dessen Berge er nur sehn- 
suchtsvoll seine Augen von Ferne erheben kénne. — Das ist alles weder 
notwendig noch naheliegend. Dafs das Lied sehr persénlich empfunden ist, 
ist zwar richtig; seine Geftihle und Stimmungen betrachtet der Dichter aber 
als typisch fiir die ganze Gemeinde. Dafs die Form der individuellen Lieder 
stark hineinspielt, ist auch richtig; der Psalm ist aber 4hnlich Ps. 122 auf- 
zufassen; der Dichter redet im Namen. der Gemeinde, der eigentlich 
Redende ist insofern die Gemeinde, wie denn auch diese in den Segens- 
spriichen meistens mit »Du« angeredet wird. 

Wie ich V.1 und damit den ganzen Psalm auffasse, habe ich anderswo 
angedeutet!, Der Psalm, ein mae*/d-Lied (V.1), gehort zum Herbstfest, 
und wie Ps. 122, so deutet auch er auf die grofse Festprozession hin. Der 
Singende stellt sich als einen Hilfesuchenden vor, der auf dem Wege 
dorthin ist, der aber nicht recht weifs, wo die wirkliche Statte des Heils 
zu finden sei. Zwischen »den Bergen« in V.1 und Jahwa in V. 2 ist deut- 
lich ein Gegensatz beabsichtigt, und der Sinn von V.1 ist dieser: wo soll 
ich Heil und Hilfe suchen? es gibt ja der »Berge« so viele, die alle Heilig- 
timer tragen, und jede Religion oder Richtung behaupten, ihr »Berg« sei 
der richtige »Fels«, die wahre Gotteswohnung, wo Hilfe zu suchen sei. Doch 
nein — V. 2 — so fragt kein echter Israelit; die Frage ist somit eigentlich 
eine rhetorische; er fragt nur, um jede falsche Beantwortung a limine ab- 
weisen zu kénnen; das Vertrauen bricht plétzlich durch: nur ein Einziger, 
Jahwa, der Schépfer des Himmels und der Erde ist der wahre Helfer in allen 
Noten; mit den (vielen) Bergen haben wir nichts zu tun, nur mit Jahwa, und 
er hatte hinzuftigen kénnen: mit Sion, dem einzigen wirklichen Gottesberge?: 


Ich blicke empor zu den Bergen — von wannen kommt 
mir wohl Heil? 


Von Jahwa wird Heil mir kommen, dem Schépfer von 
Himmel und Erde! 


Er lasse ‘meinen’ Fufs nicht gleiten, nicht schlumre er ‘mein‘? Hitter! 
Doch nimmermehr schlaft noch schlummert der Hiiter Israels! 


Ps.St. Il, S. 170 f. 2 Vel. Ps. 48, 2. 

8 Der ganze Aufbau des Psalms macht es nattirlich, in dem ersten Teil 
V. 1—4 die Bitte der Gemeinde, im zweiten V,. 5—8 die Antwort der 
Priester zu sehen, Dann mufs aber in V. 3 ra3lz und 30m‘? gelesen 
werden. Der Psalm besteht dann aus 2 Strophen von je 4 Perioden; 


i 


von den 4 Perioden schliefsen sich je 2 zu Abs&tzen zusammen, Die~ — 
Perioden sind nicht, wie allgemein angenommen, Fiinfer, sondern Doppel- 
dreier und Sechser (so V.4 und 5); in V.3b ist w*’a/, in V. 6 wld 
jareh zu lesen; Jahwd V. 8 ist zu V.7 zu ziehen. 
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Dieser erste Teil der Liturgie ist, wie in Ps. 115, als Gebet, namlich 
um den jedes Heil zusichernden Segen, und als Vertrauensmotive auf- 
zufassen. Zu beachten ist der symmetrische Aufbau der Strophe: in 
beiden Absatzen zunachst die Bitte (V.1 und V. 3), jedoch in etwas zag- 
hafter, fast indirekter Form, in V.1 die gleichsam zégernde Frage, in V.3 
der Wunsch; dann bricht aber beide Male das Vertrauen unmittelbar durch 
(V. 2 und 4): ich weifs ja firwahr, dafs das Heil von Jahwa kommt, dafs 
der Hiter Israels nimmermehr schlaft!! Insofern als das Gebet jedesmal 
vom Glauben momentan beantwortet wird und die Zusage der Hilfe im 
Voraus ergriffen wird, darf man mit Gunkel u. a. sagen, dafs der Dichter 
hier als sein eigener Priester auftritt. Das schliefat aber keineswegs die 
bestatigende Zusage des wirklichen Priesters und den ausdriicklichen Emp- 
fang der segenspendenden Worte aus; so greift denn im zweiten Teil 
V. 5—8 der (oder die) Priester das Wort und antwortet auf das Gebet mit 
einem kultischen Segen, der die letzten Worte der Gemeinde wieder auf- 
nimmt und bestatigt: 


Jahwa ist dein Hitter, Jahwa ist dein Schirmherr, er geht 
dir zu Rechten, 
nicht sticht dich des Tages die Sonne [noch] (schadet) 
der Mond (dir) des Nachts. 
Es behiite dich Jahwa vor allem Ubel, es behtite Jahwa dein Leben, 
behiite dein Gehen und Kommen von jetzt an in Ewigkeit. 


Mit objektiver Gewifsheit wird hier der Gemeinde der gnadige Schutz 
Jahwa’s in allen Gefahren zugesagt, gegen die schadlichen Machte der 
Natur2, gegen alle Damonen, gegen jedes Ubel. Sicher und getrost darf 
der fromme Israelit zu seiner Arbeit hinausgehen, unverzehrt kehrt er des 
Abends zu seinem Hause zuriick, er ist immer in Jahwa’s Schutz; der 
Segen, den er jetzt empfangen, begleitet ihn, wenn er hinausgeht, und 
strémt ihm entgegen, wenn er wieder zuriickkommt. Es ist somit nicht 
nur eine Ubertragung in der Richtung des Urspriinglicheren, wie Gunkel 
4. a. meinen, sondern ein durchaus richtiges Festhalten der Meinung des 
Psalms, wenn die Schlufsworte desselben noch bei uns kultische Segens- 
forme] ist. | 

Wenn unsere Deutung von V.1f. richtig ist, so dirfte der Psalm 
etwa derselben Zeit entstammen wie Ps. 122. Jerusalem ist dem Frommen 


1 Jn Ps,St. I], S.171 hatte ich noch V. avian in der traditionellen Weise 
dem in V. 5—8 Redenden zugewiesen, 
2 Zum ,Mondstich“ V.6 siehe Kittel zur Stelle. 


Vid.-Selsk. Skrifter. II. H.-F. K]. 1923. No.3. 4 
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die einzige Statte, wo géttliche Hilfe zu suchen ist; andererseits wird aber 
noch mit der Méglichkeit gerechnet, dafs auch die anderen heiligen »Berge« 
eine gewisse Anziehung austiben kénnen!. 


Po 


b) Nach dem was oben I1 gesagt ist, verstehen wir, dafs auch die 
Fiirbitte nach israelitischen Begriffen ein Segen ist. Mit der wachsen- 
den Erfassung Jahwa’s als wollender und handelnder Persénlichkeit und 
Spender alles Segens und Gliicks mufsten notwendig das Gebet um den 
gottlichen Segen und die Firbitte der Kultdiener fiir Gemeinde und Einzel- 
personen die alte selbstwirkende Segensformel etwas zurickdrangen, 
jedenfalls den Stil und die Form derselben mehr oder weniger stark 
beeinflussen. — So entstehen kultische Gebetpsalmen, die mehr oder 
weniger das Geprage des alten Segenswortes tragen. 

Auf der Grenze zwischen Firbitte und Segen stehen Ps. 72 und der 
erste Teil von Ps. 207. Wa&hrend aber in den in I3a behandelten Psalmen 
der (die) Priester als der (die) Sprecher der Segensworte aufzufassen waren, 
und diese tiber die ganze Gemeinde als solche gesprochen wurden, sind 
Ps. 72 und 20, 2—6 als segenswirkende Firbitte der Gemeinde fir einen 
einzelnen Mann an ihrer Spitze, fiir den das Volk tragenden Konig ge- 
meint. Ob wir uns dabei vorstellen, dafs das Gebet von dem die Gemeinde 
vertretenden Sangerchor oder von einem einzelnen Kultdiener, etwa einem 
priesterlichen Propheten (oder prophetischen Priester) gesprochen, bezw. 
gesungen wurde, ist von untergeordneter Bedeutung; ideell tritt der Be- 
treffende als der Vertreter und Sprecher der Gemeinde auf. 

Das ist besonders in Ps. 20 deutlich, wo nach der Firbitte fiir den 
Konig in 1. Pers. Plur. ein Einzelner, augenscheinlich ein Kultprophet, auf- 
tritt und die Antwort der Gottheit auf die Bitte verkiindet und in der 1. Per. 
Sgl. (»jetzt weifs ich firwahr, dafs Jahwa seinem Gesalbten beisteht«) redet. 
Hier ist das Gebet in V.2—6 ohne jede Frage kultisch und literarisch aus 
den Hilfegebeten (bezw. Klagepsalmen) des Volkes bei den besonderen 
Bettagen zu erklaren, die bei besonderen ungliicklichen Anlassen (Nieder- 
lage, Pest, Hunger, Dirre u. 4.) veranstaltet wurden*®. Es handelt sich 


hier in Ps. 20 um eine solche besondere Veranlassung; ein Krieg steht 


1 Er steht insofern auf einer Linie mit Ps. 87, der auch gegen die anderen 
, Wohnungen“ {Jahwa’s| in Jakob leise polemisiert, und den ich zugleich 
als vorexilisch betrachte, siehe Ps.St. II, S, 185—187. 

2 Naheres tiber den kultischen und literarischen Zusammenhang dieser Psal- 
men In -Ps.St, IN S.73 feos a. 

3 Siehe Gunkel, Artkl. Psalmen in RGG IV, Sp. 1934 f. 


tt 
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bevor, das Volk ist von Feinden bedroht und sucht nun, sich der Hilfe 
Jahwa’s zu sichern. 


Die Furbitte in Ps. 20 lautet nun: 


Dich erhére Jahwa in der Not, dich behiite’ Jakobs Gott}, 

er sende dir Hilfe vom Heiligtum, Beistand von Sion aus! 

Er gedenke all deiner Spenden und finde deine Ganzopfer fett, 
er gebe dir, wie du begehrst, und erfille dir ganz was du planst! 
Mégen wir uns freun deines Sieges, uns beim Namen 


unseres Gottes ‘erheben’!2 

Der Einflufs des kasuellen kultischen Gebetpsalms zeigt sich in der 
Bezugnahme auf eine bestimmte geschichtliche Situation V.2 und in der 
Berufung auf die frither betatigte kultische Frémmigkeit des Koénigs (V. 4) 
(>Frémmigkeits- oder Gerechtigkeitsmotiv«). — Andererseits verrat die An- 
rede an den K@Gnig statt an die Gottheit und die Form: mége Jahwa dir 
das und das Gute tun, den Einflufs des kultischen Segensspruches. 

Da der Kénig sowohl der Fiihrer im Krieg als tiberhaupt der Ver- 
treter des Volkes ist, in dem es sein Leben und seine Sicherheit hat3, 
so versteht es sich von selbst, dafs er eine hervorragende Rolle bei den 
dem Kriegszuge vorausgehendenden kultischen Feiern spielt; es entspricht 
sowohl der altorientalischen als der altisraelitischen Auffassung, wenn in 
solchen Fallen die ganze Sache als Sache des Kénigs betrachtet wird. — 
Andererseits ist die deutliche Unterscheidung, die trotzdem zwischen Kénig 
und Volk vollzogen wird, indem dieses als Fiirbeter ftir jenen auftritt, ein 
Zeichen der Auflésung der alten Denkweise, die sich im Kulte keinen 
Gegensatz zwischen der Gesellschaft und dem Einzelnen bewufst wird; die 
alte Zeit wiirde das in der Person des Hauptlings zu Tage tretende 
»Grofsich« des Volkes als fiir sich durch den Mund des natiirlichen Ver- 
treters betend hervortreten lassen. Der Psalm bezeugt insofern eine spa- 
tere Zeit und wohl auch den Einflufs des selbstherrlichen Despotideal 
der kana‘anaiischen Kultur und der Grofsstaaten, denen die unmittelbare 
seelische Einheit von Konig und Volk nicht mehr selbstverstandlich war, 
und nach deren Auffassung das Gute zunachst fiir den Konig da ist, nur 
abgeleitet und in zweiter Reihe fiir das Volk‘. 

Dafs der Konig, bezw. der Hauptling, vor besonders wichtigen Hand- 
lungen, wie es der Krieg eine ist, den Segen des Volkes empfangt, entspricht 


1 Str. sé m.c. 

2 Wohl mi5zdo/ zu lesen, V.6b wohl Doublette zu V. 5. 

3 Siehe Ps,St. II, S. 298—303. 

4 Zu diesem spateren Hauptlingsideal im Gegensatz zu dem urspriinglichen 
vgl. Johs, Pedersen, Israel I—II, 8S. 170 f. 
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jedoch an sich durchaus der alten, urspriinglichen Anschauung. Wie das Volk 
sogar die Gottheit »segnet«, so ist es ganz natiirlich, dafs es den Hoher- 
gestellten segnet und dessen Macht mit der seinigen erhdht, indem es seine 
Seele und seine Macht ihm dadurch unterordnet, in ihn aufgehen 1afat. 
Auf diesen Beistand des Geringeren, den einzigen, den dieser leisten kann, 
hat der Machtigere im Bunde gerechten Anspruch!. Das Sekundire ist, 
dafs das mit dem kultischen Gebet um Hilfe in der Not verbunden worden 
ist, und dafs das Volk dabei im Kulte nicht als Kultsubjekt, sondern gewisser- 
mafsen als Staffage auftritt. Und eine Abschwachung des urspriinglichen 
Sinnes des Segensspruches zeigt sich vor allem darin, dafs das Ganze als 
ein Gebet an die Gottheit gedacht ist, auf dem nun im Folgenden ein Kult- 
prophet die géttliche Antwort mitteilt, die wohl durch irgendwelche technische 
Mittel (Urim-Tummim, Opferschau oder dgl.) ermittelt wurde. — — — 
Dieselbe Mischung von Gebet und Segen zeigt auch Ps. 72. Dafs der 
im Psalm erwahnte Kénig nicht etwa der Messias, sondern der geschicht- 
liche KGnig Israels ist, halte ich nach Gunkels Aufsatz »Die Kénigspsalmen« 
in Preufs. Jahrbiicher 1914 fiir erwiesen; vgl. auch Kittel im Kommentar. 
Der Psalm fangt als ein regelrechtes Gebet mit Anrufung der Gottheit und 
Anrede derselben in der 2. Pers. an (V.1—2), und auch im Folgenden wird 
der Konig in der 3. Pers. erwahnt. Das Gebet geht aber schon von V.3 
an in die Form des Segens iiber. Der Psalm schliefst auch mit dem regel- 


rechten Segensspruch: 


‘Er sei gesegnet’? auf ewig, solang die Sonne scheint sprosse(?) 
sein Name, 
es segnen sich in ihm alle Volker, es preisen ihn [all Geschlechter 


der Erde]. 


So breit wird aber der Segen ausgefiihrt und so ausgiebig verwertet 
der Verfasser die traditionellen Verheifsungen, dafs der Psalm den Eindruck 
einer prophetischen Verheifsung erweckt. Da nun die verheifsenden Orakel- 
antworte der Propheten, wie anderswo gezeigt worden ist‘, eine grofse 
Rolle in dem israelitischen Kult gespielt haben, kinnte man versucht sein, 
in dem Psalm nicht eine eigentliche Firbitte der Gemeinde, sondern einen 
Orakelspruch eines Kultpropheten zu sehen; der Psalm wiirde sich dann 
neben Ps. 89, 20—38; 132, 11—18 stellen. Dagegen spricht aber der An- 
fang des Psalms sowie der Umstand, dafs Jahwa weder als Geber der 


Gaben genannt wird noch in der 1. Pers. auftritt, wie es fast immer Sitte _ 


1 Ib, 8. 178 ff. 
2 Lies bariich st. 8md, in Anschluf an LXX. 
8 Erganzt nach LXX. SPs Stelle 


— 
e 
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der kultischen Orakel ist. Das Richtige ist wohl, in dem Psalm eine Fiirbitte 
fir den Kénig an seinem Thronbesteigungstag zu sehen, die inhaltlich und 
formell so stark vom kultischen Segen und der prophetischen Verheifsung 
beeinflufst ist, dafs sie kaum mehr das Geprage der Fiirbitte hat. Der 
Psalm erwiinscht und verheifst dem Kénige all das paradisische Glick, dafs 
man bei der Thronbesteigung des neuen Kénigs zu wiinschen pflegte und 
das man sonst eigentlich und urspriinglich aus der im Kulte alljahrlich 
wiederholten Thronbesteigung des Gottes erwartete! — war ja der Konig 
nach israelitischer Anschauung Jahwa’s Sohn”. 

Dafs die beiden Psalmen 20 und 72 als Koénigspsalmen vorexilisch 
sind, brauche ich nicht zu beweisen. Eine nahere Bestimmung der Zeit 
diirfte unméglich sein, da deutliche zeitgeschichtliche Anspielungen fehlen. 
Sie sind, wie Gunkel richtig bemerkt®, »nicht Gelegenheitsgedichte im 
strengen Sinne, sondern vielmehr Formularen zu vergleichen«, die auf 
jeden Konig in 4hnlichen Fallen passen sollen. So zeichnen sie denn 
auch nicht den einzelnen Kénig, wie er tatsachlich war, sondern das 
Konigsideal 4. 


c) Eine Weiterentwicklung des oben unter 3a besprochenen, poetisch 
geformten, in den Zusammenhang eines von dem Sangerchor gesungenen 
»Psalms« (Liturgie«) hineingefiigten priesterlichen Segens liegt in Ps. 128 
vor. Der Psalm lauft in einen Segensspruch aus V. 5f., der nach Art und 
Stil den oben behandelten sehr ahnlich ist. Von den dort besprochenen 
Psalmen unterscheidet sich aber Ps. 128 erstens formell dadurch, dafs wir 
hier keine Spur einer Wechselliturgie entdecken kénnen; er scheint beim 
kultischen Vortrag von einem Chor uno tenore gesungen worden zu sein; 
und zweitens inhaltlich dadurch, dafs dem Segensspruche voran eine langere 
Beschreibung des Inhaltes des zu erwartenden Segens geht, wie 
denn auch ausdriicklich gesagt wird, dafs so der gottesfiirchtige Mann 
gesegnet wird. 

Wenn wir mit der kultischen Deutung der obigen Psalmen im Recht 
sind, so dirfte auch hier nichts gegen die Annahme einer urspriinglichen 
kultischen Bestimmung des Ps. 128 einzuwenden sein, Jedenfalls ist die 
Auffassung, die etwa Gunkel und Kittel zu vertreten scheinen, dafs wir hier 


Siehe Ps,St. I], S. 146—178. 

Peau, 9; OO, 27 f.; I10, 3. 

Ausgew, Psalmen?, 8. 26. 

Vgl. mein Buch Kongesalmerne i det gamle testament, Kristiania 1916, 
8. 20 ff., 117 f. 
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ein rein privates Gedicht haben, das nur den Wiinschen irgend eines 
privaten Mannes Ausdruck geben will, nicht wahrscheinlich. Denn dann 
wirde man nicht einen férmlichen Segensspruch als Abschlufg erwarten; 
wenn der Dichter ftir sich selbst wiinscht, warum denn »du«, und warum 
nicht der dann zu erwartende Schlufs: mége es auch mir so ergehen? Und 
wenn er fir die Anderen seine Wiinsche hervorbringt, dann sollte man 
als Schlufs etwa folgendes erwarten: seid nun auch ihr fromm und firchtet 
Jahwad, damit es euch also ergehe. — Isbensowenig befriedigt die Auffas- 
sung Staerks, der in dem Psalm ein »didaktisches« Lied sieht. Die »Be- 
lehrung« ist doch hier nur als Unterbau, als »Motiv« fiir den Segensspruch 
gemeint. Mit einem formlichen Segensspruch enden sonst nicht die Beleh- 
rungen tiber das Los der Frommen, die wir etwa im Buche Hiob so 
oft lesen. 

Eins hat aber Staerk richtig betont, namlich dafs der Psalm sehr stark 
von dem Stil und dem Thema der »Weisheitsdichtung« beeinflufst ist. 
Das Los der Frommen und der Gottlosen war seit Alters ein beliebtes 
Thema der israelitischen Spruchdichtung. Und zwischen den Stilformen 
dieser Dichtung und den Segens- und Fluchformeln bestand vom Haus aus 
ein gewisser Konnexus; man brauchte nur diese Formeln ein wenig aus- 
filhrlich zu gestalten, so hatte man sofort die genannte Beschreibung des 
Loses der Frommen und der Gottlosen. Mdéglich, ja sogar wahrscheinlich 
ist es, dafs dieses Thema der Spruchdichtung eigentlich aus den Segens- 
und Fluchformeln entstanden ist; darauf deutet der nicht seltene Gebrauch 
der Einleitungsformeln »gesegnet« und »verflucht«, meistens jetzt in »Seelig- 
preisungen« und » Weherufe« abgeschwacht. Dariiber ist naher im Kap. 1V 
zu reden. — In Ps. 128 kénnen wir die umgekehrte Beobachtung machen: 
die Spruchdichtung hat wieder den kultischen Segen beeinflufst. 

Es fragt sich aber, ob der Psalm wirklich als priesterliche Segens- 
formel gemeint ist. Das ist nun nicht wahrscheinlich; dazu ware er auch 
reichlich lang. Ein anderes ist die gesungene Liturgie, in die der von einem 
einzelnen oder von mehreren Priestern »gesungene« Segen als organisches 
Glied eingeht; ein anderes ist ein ganzer »einstimmiger« Psalm, von Prie- 
stern — nicht etwa von den Sangern — gesungen, der den Segen gewisser- 
mafsen als Thema behandelt. Einen Kultakt wie den letztgenannten kann 
ich wenigstens mir nicht recht vorstellen. 

Ich denke mir eher die Sache so, dafs unser Psalm als ein von dem 
gewohnlichen Sangerchor vorgetragener Grufs an die Festmenge gedacht — 


1 Ahnlich denkt sich wohl auch die altere Auslegung die Sache, obwohl 
sich hier nie die prinzipielle Fragestellung findet. 


— 


1923. No. 3. PSALMENSTUDIEN. V. 55 


ist, und dafs diese Sitte sich aus dem priesterlichen Segen entwickelt habe. 
Als liturgischen Ort des Psalms wiirde ich dann an die Ankunft der Fest- 
prozession auf den Tempelhof denken, etwa wie in Ps. 118, 1g—26, wo 
der Einzug der Prozession mit dem Segen der Priester begrifst wird. 
Dafs dieser Segensspruch bei gewissen Gelegenheiten von einem den Segen 
etwas mehr ausmahlenden Psalm der Sanger ersetzt worden sei, scheint 
mir eine recht naheliegende Mdéglichkeit zu sein. Das wiirde auch sehr 
gut zu der Tatsache stimmen, dafs der Psalm durch die Uberschrift in 
Verbindung mit dem Herbstfest gesetzt ist, was ohne Zweifel auch von 
Ps. 118 gilt. 

In einer den Mahnungen an den Festzug in Ps. 24 und 15 nicht un- 
ahnlicher Weise wird dann die Gelegenheit benutzt, der Gemeinde die 
Bedingung des Segens, die Gottesfurcht einzupragen, und durch eine 
méglichst anmutige Beschreibung des Gliickes der von Jahwa Gesegneten 
den religidsen Eifer der Gemeinde anzuspornen, indem ihr die schéne 
Verheifsung vor die Augen gestellt wird. So erklart sich in der einfach- 
sten Weise die Anrede mit »Du«, die auch dem Segensspruch eigentiimlich 
ist. So erklart sich auch der allmahliche Ubergang der Beschreibung des 
Segens in einen férmlichen Segensspruch nach Art des _ priesterlichen 
Segens, wahrend das Ganze doch das Geprage einer bedingten Verheifung 
behalt: wenn du Jahwéa firchtest, so ist dies der Lohn, der dich erwartet 
und den du von diesem Orte heimbringen kannst!. — Beziiglich diesem 
Moment der Verheifsung beriihrt sich der Psalm mit den kultischen Orakeln, 
die als Antwort auf das Gebet der Gemeinde derselben Segen und Gliick 
verheifsen; so etwa Ps. 85”. 

Sowohl mit altisraelitischer Anschauung als mit dem Inhalte des Herbst- 
und Fruchtbarkeitsfestes stimmt es nun, dafs Fruchtbarkeit der Familie und 
ungestérter Genufs des Ertrages des Ackers als der eigentliche Inhalt 
des Segens dargestellt werden®: 

Wohl dem der da fiirchtet Jahwa, 
wer geht auf seinen Wegen, 

den Ertrag deiner Hande darfst du essen — 
wohl dir und Heil! 

Dein Weib ist wie ein fruchtbarer Weinstock 
drinnen im Hause, 


deine Séhne wie Olbaumpflanzchen 
rings um deinen Tisch. 


1 Als einen solchen ,Festgrufs“ des Tempelpersonals an die hinaufwallende 
Menge méchte ich auch Ps. 133, vielleicht auch Ps. 127, auffassen, 
2 Siehe Ps.St. II, 8. 160f. 8 Vgl. Ps.St. Il, S, 168—170. 
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Dafs in dieser Beschreibung sowohl eine unverkennbare Individuali- 
sierung des erhofften Gliickes der Frommen als die einfachen Verhaltnisse 
des bauerlichen Kleinlebens durchblicken, hat Gunkel mit Recht betont. 
Auch die unsicheren Verhaltnisse im Leben des orientalischen Kleinstaates, 
vielleicht unter Fremdherrschaft, jedenfalls unter hartem Steuerdruck, den 
rauberischen Einfallen der Wiistenséhne und dem unsicheren Klima Palastinas 
ausgesetzt, und daneben die bangen Ahnungen und die riihrenden Hoff- 
nungen des kleinen Mannes spiegeln sich, wie Gunkel zeigt, in dieser 
Beschreibung wieder. Um so bemerkenswerter ist neben jenen individuellen 
Gliickshoffnungen das kollektive Geprage der Ideale, denen der zweite Teil 
des Psalms Ausdruck gibt: 


Also’! wird der Mann gesegnet, 
der da fiirchtet Jahwa, 

Es segne Jahwa dich von Sion, 
[der Schépfer des Himmels]?. 


Du wirst sehen Jerusalems Gliick 
alle Tage deines Lebens 

und Kindeskinder dir schauen! 
Uber Israel Heil! 


Hier wird zunachst konstatiert: dieses Glick wird dem gottesfirchtigen 
Manne zu Teil. Und daran schliefst sich das Versprechen, das zugleich 
eine Mahnung enthalt: mdge es auch dir so ergehen! Mége Jahwa dich jetzt 
von Sion aus segnen! Hier nimmt nun der Dichter den kurzen Stil der 
alten Segensformeln auf, sogar mit dem Imp., das wir oben als Stilform 
des Segensspruches gefunden haben. Indem nun die Verheifgsung in einen 
regelrechten Segensspruch tibergeht, stellen sich sofort die alten kollektiven 
Ideale ein; der Psalm will ja trotz allem ein Gemeindepsalm sein. Das 
héchste Glick des Israeliten ist das Gliick Israels. Die beiden hangen 
unlésbar zusammen. Wenn der Einzelne viele Kinder bekommt, so gedeiht 
Israel, so freut sich und frohlockt die heilige Stadt Jerusalem, das Zentrum 
der Gemeinde und das sichtbare Zeichen der Gnade Jahwa’s. Und um- 
gekehrt ist das ruhige Fortbestehen und Wohlergehen Jerusalems die 
Quelle der héchsten Freude des frommen Mannes; so lange Jerusalem mit 
Tempel und Kult steht, hat Israel eine Hoffnung. Daher schliefst der Psalm 
mit dem Wunsch, der eigentlich der Zweck des ganzen darstellt: uber 
Israel Heil! Seid fromm, so verwirklicht sich das Heil ! 


i 


1 Streiche £7. 


ba] 


2 Ein kurzes Glied fehlt; oben nach Ps, 124,8 u.a, St. erganzt. 
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Zeitlich dirfte dieser Psalm etwas jiinger als Ps, 122 sein. Die reli- 
gidse Wertschatzung Jerusalems, die sowohl Ursprung als Folge des deutero- 
nomischen Gedankens war, und die die Restauration nach dem Exil machtig 
gesteigert! haben wird, tritt hier noch ausgepragter als in Ps. 122 hervor. 
Das ausgesprochene Kleinlebensideal entspricht auch, wie Gunkel betont 
hat, besser der Zeit der Fremdherrschaft als der des Bestehens des natio- 
nalen Staates. 

Literarisch bezeichnet Ps. 128 eine Ubergangsstufe von den kultischen 
Segensliturgien zu »Segenspsalmen« wie etwa die am Eingang genannten 
und noch spater zu besprechenden Ps. 1 und 112. — — — 

Dafs ahnliche Beschreibungen des Segens des Frommen auch sonstwie 
im Kult eine Rolle gespielt haben, kénnten wir schon Ps. 72 entnehmen. 
Die hier vorliegende Mischung von Firbitte, Segenswunsch und Prophetie hat 
eben in der Ausmalung des erwarteten Segens ihren wesentlichsten Inhalt. 
Dasselbe ist auch Ps. 91 zu entnehmen, in dem ich ein Fragment einer 
Krankenreinigungsliturgie sehe?. Hier besteht der erste Teil des erhaltenen 
Stiickes in einer Beschreibung des Gliickes des Frommen, die sich in vielen 
Beziehungen nahe mit den 4hnlichen Schilderungen im Buche Hiob und 
mit Ps. 1 und 112 berihrt. Uber den naheren Zweck des Stiickes und den 
Platz desselben in der Liturgie ist es schwer, etwas Genaueres zu sagen, 
da der Psalm, wie gesagt, nur ein Fragment ist. Es enthalt wahrscheinlich 
eine tréstende und verheifsende Ansprache des Priesters an den Kranken, 
der gereinigt werden soll, und wird von einem direkten, die volle Wieder- 


herstellung versprechenden géttlichen Orakel fortgesetzt. 


* 


d) Wir sahen oben, dafs in Ps. 128 an den Segen ein Bedingung 
geknipft war: die Bedingung der Frémmigkeit und Gerechtigkeit. Das ist 
zwar immer die. selbstverstandliche Voraussetzung; es ist aber nicht be- 
deutungslos, dafs es ausdriicklich gesagt wird. Die natiirliche Form des mit 
einer Bedingung verbundenen Segensspruches, der im Kulte allgemeine 
Geltung haben und auf alle die Anwesenden bezogen werden soll, falls 
diese tiberhaupt fir den Segen empfanglich sind, ist nun: gesegnet, wer 
so und so tut. — Damit ist der kultische Segensspruch ausdriicklich ein 
Trager der ethisierenden und unter Umstanden ethischen Gedanken der 
Religion geworden. Das so geschieht, ist eine Tatsache von grofser Trag- 


weite; denn nichts wird in einer Religion auf der Stufe Israels als heiliger 


1 Vgl. mein Buch Ezra den skriftlerde, Kristiania 1916, 8. 140. 
2 Siehe des weiteres in Ps.St. III, S. ro ff. 
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empfunden als solche kultischen Worte, die sozusagen die ganze Fille der 
Wirklichkeit in sich zusammenfassen, wie es das wirksame Segenswort tut. 
Indem solche Worte Trager der sittlichen Gedanken der Religion werden, 
verleihen sie auch der Sittlichkeit von ihrer eigenen unbedingt verpflich- 
tenden Heiligkeit. Das bedeutet ein Erstarken der sittlichen Gedanken der 
Religion. Und dieses Erstarken fihrt unwillkirlich zu Erweiterungen und 
Spezialisierungen der die ethischen Forderungen aussprechenden Segens- 
worte. Man begniigt sich dann nicht Kinger mit der ganz allgemeinen 
Formulierung: Gesegnet sei, wer gerecht oder gottesfiirchtig ist, sondern 
man erweitert und spezialisiert die Formeln:. gesegnet sei, wer so und so 
tut, und wer so und so tut, und wer so und so tut, usw. 

Solche vielgegliederte Segensformeln sind uns nicht mehr im AT 
erhalten; wir dirfen aber mit ziemlich grofser Sicherheit folgern, dafs sie 
einmal da gewesen sind. Dafiir werden wir unten im Kap. Ill einen 
Wahrscheinlichkeitsbeweis liefern; hier soll auf ein weiteres Indizium ge- 
zeigt werden, das aus den Kultpsalmen erschlossen werden kann. Ich 
denke an die Pss. 24 und 15. 

Dafs Ps. 24 ein Festprozessionslied!, und zwar eins zur Prozession des 
grofsen Herbst- und Thronbesteigunsfestes Jahwa’s? ist, darf-als sicher 
betrachtet werden. Von »geistlicher Nachahmung« kann hier keine Rede 
sein. Das Mittelstiick des Psalms, eine dramatische Szene, die sich vor 
den Tempeltoren abspielt®, hat nun den Zweck, dafiir zu sorgen, dafs kein 
Unbefugter mit ins Heiligtum hineinzieht, dafs samtliche Festteilnehmer rein 
und wiirdig sind, damit nicht die Anwesenheit eines Frevlers oder eines 
innerlich Unreinen den géttlichen Zorn erwecke und Unheil tiber Israel 
herabrufe; denn bei diesem Fest ist der heilige Jahwa in besonderen Sinne 
in der Mitte der Gemeinde, er zieht, durch die Lade vertreten, an der 
Spitze seines Volkes als siegreicher Kénig in seinen Palast ein. Daher 
wird vor den Tempeltoren auch hier an die Hineinziehenden ein ernstes, 
mahnendes yrwt oeavtoy gerichtet. 

Es wird fast immer der Fall sein, dafs unter den Reinheits- und Heilig- 
keitsbedingungen, die zur Teilnahme an den Kult gestellt werden, sich 
auch solche finden, die nicht auferlich kontrolliert werden kénnen; das 
mufs notwendig da der Fall sein, wo die Religion einen stark ethizierenden 
Zug aufweist, und das ist in Israel in geschichtlicher Zeit immer der Fall 
gewesen. Was der Einzelne weit vom Heiligtum oder im Verborgenen getan 


1 Gunkel, Artkl. Psalmen in RGG; d.s., Ausgew. Ps.4; Staerk in Schr, 
AT Ausw, Il 1. . 

Ps)St) Seaton. 

3 Zur Analyse des Psalms siehe ebenda. 


te 
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hat, das kann oft niemand wissen; wie kann man dann den Unwiirdigen 
von dem Kultfahigen scheiden? Der Einzelne mufs vor den Ernst des 
unwirdigen Herantretens gestellt werden; es mufs vor dem Eintritt an jeden 
Einzelnen gesagt werden, dafs nur derjenige, der den Forderungen entspricht, 
hineinkommen darf; wer es nicht tut, zieht den brennenden Zorn der Gottheit - 
auf sich herab und wird von ihrer Strafe vernichtet. Das kann man nun 
in zweierlei Weise tun. Entweder, wie in Delfoi, durch einen allgemeinen, 
umfassenden Appell an das Gewissen: untersuche dich selbst! Oder aber 
— und das entspricht dem weniger entwickelten semitischen Geist besser 
— kann man das Gewissen durch eine kasuistische Examination unterstiitzen: 
hast du das und das und das getan, bezw. unterlassen? Die Voraussetzung 
ist in beiden Fallen, dafs die Gottheit selbst dabei ist und den Liigner 
sofort strafen wird. — Bei dem Thronbesteigungsfestzug in Israel hat man 
es nun, laut Ps. 24, so gemacht, dafs man die Frage in den Mund der 
Hinaufziehenden legt: »wer darf steigen*hinauf zum Jahwa-Berg, wer darf 
stehn an seiner heiligen Statte?« Und vom Tempel lautet dann die Ant- 
wort der Priester: wer das und das getan und das und das unterlassen hat. 
Das ist sicher ziemlich alte Kultsitte in Israel; Ps. 24 ist sicher und die 
prophetisch-eschatologische Nachahmung der Sitte in Jes. 33, 14 ff. héchst- 


wahrscheinlich vorexilischen Ursprungs}. 


1 Zu Ps. 24 siehe Ps.St. I], 8S. 190; zu Jes. 33 ib. 8. 235, N. Ich sehe keinen 
Grund ein, die kultische Bestimmung von Ps.15 zu leugnen. Es _ heifst 
nicht selten, dafs in diesen Pss. die kultisch-rituellen Forderungen fehlen; 
dafs ist aber nur bedingt richtig; 24, 4 verlangt auch die ,Reinheit der 
Hande“, ein Ausdruck, der wohl auch die lewitische Reinheit einschliefst. 
Dasselbe diirfte tibrigens auch in dem ,,vollkommen wandeln“ Ps. 15, 2, der 
Kittel ohne Recht auf ,den streng sittlichen Wandel“ beschrankt, der 
Fall sein. Wenn aber das Rituelle so stark zuriicktritt, so wird das nicht 
aus einer .etwaigen Abstandnahme der Dichter von solchen Forderungen 
zu erklaren sein, wie z. B. Staerk zu meinen scheint, wenn er Ps. 24 als 
,aus dem prophetischen Geiste geboren“ bezeichnet; denn dafs die Teil- 
nehmer die zum Feste nétigen dufserlichen Reinigungen durchgemacht 
haben, das kann leicht von den Priestern kontrolliert werden; das Rituelle 
wird als selbstverstandlich vorausgesetzt (so richtig Kittel); hier gilt es 
aber, durch einen vor den Augen Jahwa’s vollzogenen Appell an die 
Einzelnen festzustellen, dafs auch den unkontrollierbaren Forderungen ge- 
niige geschehen ist; ganz natiirlich wird dann auf Ethos und Obervanz 
das Hauptgewicht gelegt. Den Ausdruck ,prophetisch“ finde ich in dieser 
Verbindung sehr irrefihrend, da es nicht die ,Propheten“ sind, die die 
ethische Stromung in der israelitischen Religion geschaffen haben; in Wirk- 
lichkeit sind die Propheten erst dann verstandlich, wenn man voraussetzt, 
dafs die Religion schon vor ihnen einen starken ethischen Zug gehabt hat. 
Das betont dbrigens Kittel mit Recht, 
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In dem hier behandelten Zusammenhang ist es nun bedeutungsvoll, 
dafs — wie Kittel zu Ps. 15 mit Recht betont hat — die Antwort formell 
der Frage nicht entspricht. Die Frage lautet: wer darf zum Berg Jahwa’s 
hinaufsteigen und in seinem Heiligtum weilen? Die Antwort aber lautet: 


Wessen Hande und Herz sind rein, wer nicht richtet auf 
Eitles seinen Sinn}, 


der wird Segen von Jahwa empfahn und (sein) Recht von 
- dem Gott seines Heils. 


»Der empfangt Segen«, heifst es, nicht: »der darf hinaufsteigens. Die 
richtige Erklarung der Tatsache hat auch Kittel angedeutet: die Antwort 
schliefat sich an eine itibliche priesterliche Segensformel an. Es hat dem- 
nach kultische Segensformeln gegeben, die etwa so lauteten: gesegnet wer 
vollkommen wandelt und Recht tut; gesegnet wer im Herzen Wabrheit — 
redet; gesegnet wer nicht mit der Zunge Schaden stiftet? usw. nach den 
einzelnen Satzen in Ps.15 oder 24. — Auf welchem Platz im Kulte solche 
Segensworte, die genau den unten zu besprechenden Fluchworten in Dtn. 
27,14 ff. entsprechen, gesprochen worden sind, dariiber kénnen wir nichts — 
Sicheres sagen, auch nicht, ob sie zu den eee wie oder ae 


fehlt etwas? 
2" Das; 


1923. No. 3. PSALMENSTUDIEN. V. 61 


KAP. II. DER FLUCH IN KULT UND 
PSALMDICHTUNG, 


1, Der Fluch. 


Ist der Segen die positive Kraft des Lebens!, so ist der Fluch @/@, 
gilala, tala die negative2. Das Wort d/d steht in Ps. 10,7 synon. murmop 
Trug, in Ps. 59,13 synon. kahaS Lige. »Lige« und »Trug« kommen 
aber hier nicht in Betracht als Bezeichnungen des Unwahren oder Nicht- 
seienden, sondern bezeichnen das Negative im Sinne des Zerstérenden, 
Schadlichen, Unheilvollen?: G@/G@ ist insofern ein Synonym zu dwdn, Zauber, 
die bése, unheilbringende Macht (siehe unten). 

Das hebr. @/@ bedeutet nicht nur das Fluchwort oder die Fluchtat und 
die Wirkungen derselben im Ungliick und Mifslingen, sondern auch und zur 
selben Zeit das Gefluchtsein, das Mit-Fluch-Gefilltsein, die Bosheits- und 
Ungliicksnatur, die solche Wirkungen hervorbringt, und die bése oder »nega- 
tive« oder zum bésen verwendbare »Macht«, die solches wirkt?. 

Der Fluch ist wie ein giftiger Stoff, der die Seele fillt, sie verzehrt 
und ausleert, so dafs sie ihre Kraft verliert und »schlaff« und »gebeugt«, 
»leer« und »leicht« und damit »ungerecht« wird, Er ist tiberhaupt eine 
verheerende Macht, die alles das zerstért, was sie trifft; die Erde verliert 


ihre Kraft, die Pflanzen verwelken, die Stadte stiirzen, die Bewohner trauern 


und gehen zu grunde®; das Land verwelkt, die Auen verdorren®, Wenn 


der Fluch in ein ehebrecherisches Weib hineinkommt, so schwillt ihr Bauch, 
ihre Lenden schwinden, sie kann keine Kinder gebaren und wird >ein 


Fluch unter ihren Verwandten<« ’*. 


1 Siehe Kap. I 1. 

2 Vgl. zum Folgenden Johannes Pedersen, Israel I-—II, 8S. 341—353; der- 
selbe, Der Eid bei den Semiten [Studien zur Geschichte und Kultur des 
islamischen Orients III], Strafsburg, Triibner 1914, besonders S, 64—102, 

8 Siehe Ps.St. 1, 8. 39—58; Johs. Pedersen, Israel, 8. 320 ff. 

4 Vel. die Definition des Fluches bei den Semiten: ,Der Fluch bezeichnet 
alles, was schadlich ist, alles, was mit normalen Verhaltnissen nicht tber- 
einstimmt, die Negation des Lebens“ (Johs, Pedersen, Der Eid bei den 
Semiten, 8. 64), 

5 Jes, 24, 6—12. 6 Jer, 23, 10. 7 Num, 5, 21—27. 
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Der Siinder und Frevler ist schon an sich voll von Fluch. Wie der 
Segen die Seelenmacht des Gerechten ist, so ist der Fluch die bése Macht, 
die in der Seele des Siinders und Frevlers wirksam ist, sei es, dafs das 
ganze Wesen des Betreffenden »Liige« und »Zauber« und »Fluch« ist, sei 
es, dafs irgend ein Feind den Fluch und das Unheil in ihn hineingelegt 
hat und ihn »zum Siinder gemacht«, bezw. ihn tiefer in die Siindhaftigkeit, 
d. h. den Ungliickszustand hinabgestofsen hat (siehe unten). Wie es ihm 
dann schliefslich geht, das zeigt uns in drastischer Weise der Fluch in 
Dtn. 28 mit der Parallele in Lev. 26. Der Verfluchte ist ein Mann, dem 
nichts gelingt. Seine Seele ist verwirrt und schlaff und machtlos, er wankt 
und taumelt wie ein Blinder. Das Ungliick haftet an allem, was er wirkt 
und plant. Von ihm selbst geht der Fluch auf sein Haus, sein Weib, seine 
Kinder, sein Geschlecht, sein Volk tber; er trifft und zerstért alles, was 
er hat, Haus, Acker, Garten, Weinberg. Der Fluch macht ihn leer, beraubt 
seiner Seele Inhalt, Schwere und Ehre (4600), nimmt ihm Segen und Friede. 
Er wird leer und »leicht«; gil/el und hegal, die tiblichen Verba fir ver- 
fluchen, bedeuten eigentlich »leicht machen«. Das ist bei dem grofsen 
Siinder tiberhaupt sein »normales«Wesen; der rasde ist leer, er ist »Lige« 
und »Trug«, sein Wesen ist »Nichtigkeit«. Aber auch der urspringlich 
gerechte Mann kann durch den Fluch entleert und »zum Siinder gemacht 
werden«!. Und wer keine 2&b0d, keinen Seeleninhalt, keinen Segen und 
keine Gerechtigkeit hat, der mufs notwendig zu Grunde gehen. Der Ver- 
fluchte ist ein sicherer Raub des Todes. 

Der Fluch, das Verfluchtsein, ist somit identisch mit der Siindhaftigkeit, 
der Verkehrtheit, der »Nichtigkeit«. — Es gibt Menschen, die sozusagen 
immer so gewesen sind, die im Kern ihrer Seele »ungerecht« und ver- 
flucht sind: der r@&de ist vom Mutterleib an ein »Entfremdeter«, ein aufger- 
halb des Bundes, des Friedens und der Gerechtigkeit stehender*. Das gilt 
von solchen Wesen wie den Zauberern, den Damonen, den Abtrinnigen, 
den Gétzenverehrern, den grofsen Siindern, wie Mérder, Gottesverflucher 
u. 4. — Es gibt aber auch Menschen, die im Kern ihrer Seele gesund und 
gerecht sind, die aber nicht stark genug und »gesegnet« genug gewesen 
sind, um dem bésen Einflufs des Fluches erfolgreichen Widerstand leisten 
zu kénnen. Sie kénnen dadurch zu Siindern und Verfluchten geworden 
sein, dafs sie unwissentlich in Verbindung mit irgend etwas Unreinem und 
Verfluchtem gekommen sind, irgend eine kleine unwissentliche Siinde be- 
gangen und dadurch Gottes Zorn erregt haben, so dafs er ihnen seine — 
Huld verweigert und seinen Schutz zuriickgezogen hat und den Keim der 


1 Jes, 29, 20f, 2 Ps. 58, 4. 
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Unreinheit, des Fluches in ihnen sich auswirken JaBt. Wie die Damonen 
im Neuen Testament!, so ist der Fluch sozusdgen von einem wahren horror 
vacui beseelt; wo die Gerechtigkeit, die Seelenmacht, die Gesundheit aus- 
gezogen sind, wo Gottes Hilfe zuriickgenommen ist, da kehrt der Fluch ein 
und fiillt den Menschen mit »Nichtigkeit«, mit Ungliick, mit bosem Wesen, 
um ihn dadurch ganzlich zu Grunde zu richten. Die Ungliicklichen kénnen 
aber auch von anderen, etwa von Damonen oder Zauberern mit Unheil 
gefiillt und zu Siindern gemacht worden sein. Bése Menschen haben einen 
wirksamen Fluch gegen sie gesprochen und sie dadurch ins Ungliick ge- 
stiirzt®. Ja, es geniigt sogar, dafs sie in Verbindung mit einem Verfluchten, 
einem Fluchgefiillten gewesen sind. 

An sich ist namlich eine ausdriickliche Versinnlichung des Fluches 
seitens des Urhebers nicht notwendig. Der bése, verfluchte Mensch wirkt 
schon an sich wie eine Ansteckungsquelle auf seine Umgebungen. »Die 
Macht des Fluches liegt nicht’an und fiir sich in dem Wunsche oder dem 
Worte. Sie liegt in dem mystischen Vermégen der Seelen, auf einander 
zu wirken. Derjenige, dessen Seele etwas Béses gegen einen anderen 
schafft — sei es, daf es in Gedanken, Worte oder Taten Form nimmt — 
legt das Bése in die Seele des Nachsten hinein, und dort tibt es seine 
Wirkung aus<®, Ist einer mit Fluch gefillt, so breitet dieser sich aus und 
greift wie eine Ansteckung diejenigen an, mit denen er in Bertthrung kommt, 
»Ein Verfluchter wird ein Fluch fiir seine Umgebungen*. Daher soll der 
Verfluchte am liebsten vollstandig weggeschafft werden«®, — Wie aber die 
Wirkung des Segens durch die Verkérperung in ausdriickliche Segensworte 
und Segenstaten gesteigert wird®, so auch die Wirkungskraft des Fluches. 
Auch der Fluch kann in Handlungen, Dinge und Worte verkérpert und 
durch diese in die Seele eines anderen Menschen hineingelegt werden. 
Der Ritus des Handauflegens kann auch die bése Kraft, die Siindhaftigkeit 
und ihre Folgen Ungliick und Fluch (Verfluchtsein) tibertragen. Das er- 
sehen wir aus der Vorschrift tiber den Bock fiir Azazel: wenn der Priester 
die Hande auf den Bock stemmt, tibertragt er die e*wdndp des Volkes. dh. 
dessen Siindhaftigkeit samt den Folgen derselben, wie Unglitck, Krankheit, 
Pest usw., auf den Bock, der dann das Ungliick in die Wiste hinaustragt ’. 
— Ein anderer Fluchritus ist héchstwahrsheinlich in Zach. 5,1 ff. voraus- 
gesetzt. Der Prophet sieht hier eine fliegende Buchrolle tiber das Land 


1 Matt. 12, 43—45. 2 Ps, 10, 7; 59, 13- Siehe tbrigens Ps.St. I. 
8 Johs. Pedersen, Israel, S. 344. 

4 Num. 5, 21. 27; Dtn. 28, 37; 29, 18; Jer. 43,18; 44,12. 

5 Johs, Pedersen, op. cit. S. 346. 

6 Siehe oben S. 9g f. 7 Lev, 16, 22. 


64 SIGMUND MOWINCKEL. H.-F, KL. 


hinausfahren, und es wird ihm gesagt, dafs es der Fluch /Ad’a/a ist, der 


uber alle Diebe und Meineidige »hinausgeht«. Die Vision setzt wohl die 
Sitte voraus, eine Fluchformel auf ein Blatt zu schreiben und dies von 
dem Winde tber die zu treffende Gegend hinauswehen zu lassen}. Eine 
Analogie dazu haben wir in Num. 5, siehe unten. — Wenn Schim‘i seine 
Fluchworte dadurch unterstreicht, dafs er Steine und Erdkléfse nach David 
und seinen Mannen wirft*, so ist wohl auch das als ein Mittel zu ver- 
stehen, die Kraft der Fluchworte, die Wirkungsfahigkeit des in der Seele 
Schim‘is gegen David geschaffenen Bésen zu steigern. Die Fluchkraft wird 
gewissermafsen in den Steinen verkérpert. — So kann auch die Fluchkraft 
und das Ungliick in gewisse Zeiten und Tage hineingelegt werden, wie der 
Segen; es gab in Israel Leute, die die Macht hatten, gewisse Tage zu 
bannen und sie zu Ungliickstagen zu machen®, — Wie nahe Fluch und 
Zauber einander stehen, ersieht man aus diesem Beispiele. 

Die gewdhnlichste und wirksamste Konzentration der Fluchkraft wird 
aber in den Fluchworten und -Formeln geschaffen. Die Worte wirken 
das, was sie sagen, d.h. wenn der Betreffende die dazu erforderliche 
Seelenbeschaffenheit hat*. Schon das Schimpfwort ist ein Fluch®; wenn 
der Schuft einen gerechten Mann einen Bluthund und einen Schadenmann 
(28 b%lijdeal) schilt, so dringt die bése Macht der bésen Worte in seine 
Seele hinein und macht ihre verheerende und zerstérende Wirkung; der 
Betreffende kann sich nie vdllig sicher fiihlen, ehe er nicht die Macht des 
Fluches dadurch gebrochen hat, dafs er sie in ihre Wurzel getroffen hat; 
durch die Blutrache, die in alter Zeit das eigentliche Mittel zur Selbst- 
behauptung, zur Behauptung der Ehre und der Seelenkraft des Mannes und 
des Geschlechts war, mufs er die Quelle des Bésen verstopfen, die Wurzel 
desselben ausrotten®. Auch die Drohung ist ein wirksames Wort, ist 
ein Fluch; die Drohreden der Propheten werden als wirksame Unheilsworte 
aufgefafst 7; der »heftig Angeziirnte« zdeim ist dadurch verflucht worden’. — 
Daneben tritt aber die direkte Fluchformel, in Jussiv. Als ein blofger 
Wunsch darf ein solches Wort nicht aufgefafst werden; es ist mehr als 
ein Wunsch, es ist ein wirksames Wort; es fragt sich, ob nicht die tibliche 
Ubersetzungsweise: mége dies und das dich treffen, eigentlich zu schwach 
ist, ob man nicht besser tbersetzt: dies und das soll dich (hierdurch) 
treffen. Denn die Worte haben eine reale Kraft zum Bésen. So erklart 


! Smend, Lehrbuch d, Alttest. Religionsgeschichte, 1899, S. 311, N. I. 
2 Il Sam 16, 5 8 Hiob 3, 8. 

4 Siehe unten. 5 II Sam, 16, 5. 
6 
8 


I'Kg. 2, 8 f 7 Siehe unten IL 2c. 
Num. 23, 7f.; Spr. 24, 24. ‘ 
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denn auch die Sage die tatsachlichen Zustande der Gegenwart aus dem 
wirksamen Fluchworte der seelenkraftigen Manner der Vorzeit!. — Einen 
unbekannten Dieb sucht man dadurch zu schlagen, dafs man einen Fluch 
nach ihm hinaussendet?; dafs der Fluch manchmal tatsachlich wirksam ge- 
wesen ist, darf man aus Lev. 5.1 ff. folgern: eines Tages wird der Tater 
von irgend einem Ungliick getroffen und sieht darin die Wirkung seiner 
Siinde und des tatkraftigen Fluches, er »tragt seine Schuld« ndsa@ «wond. 
Er hat etwa den Fluch gehdrt, und der allgemeine Glaube an die Macht 
der Worte und das bése Gewissen wirken zusammen und brechen seine 
Widerstandsfahigkeit, leeren die Kraft seiner Seele, rauben ihm sein 
Selbstvertrauen und seine Fahigkeit zur Selbstbehauptung, machen ihn 
schwach und bald vielleicht auch krank. Darin sieht er die Wirkung des 
Fluches. — Der hypothetische, prohibitive Fluch (siehe unten) legt gleich- 
sam eine Mine unter denjenigen, der ihn gehért hat; im selben Augenblicke, 
wo er sie berithrt, d.d. wo er eine Tat vertibt, die mit Fluch belegt worden 
ist, springt die Mine und trifft ihn mit ihrer zerstérenden Macht. Daher 
wagt im Allgemeinen niemand gegen ein Verbot, das von einem Fluch 
begleitet ist, zu handeln®. 

Der Fluch ist somit immer eine grofse Gefahr fiir denjenigen, den er 
trifft. Eine wie grofse, das kommt auf die Beschaffenheit des Betreffenden 
an. Ist er gerecht, hat er eine gesunde, starke Seele, hat er einen grofsen 
Segen, so kann er der Gefahr entgegentreten; nur mufs er dafiir sorgen, 
dafs er immer méglichst viel Segen dagegen stellen kann. Er mufs wo- 
mdglich, auch wenn es lange dauern sollte, den Urheber unschadlich 
machen*; er kann auch den Verflucher in irgend einer Weise von der 
Unrichtigkeit seines Auftretens tiberzeugen, dann kann dieser den Fluch 
durch einen Segen riickgangig machen®. Hat der Fluch schon angefangen, 
in ihm zu wirken, ist er etwa krank geworden und glaubt, dafs die Krank- 
heit von den Zauberfliichen irgendwelcher Feinde verursacht worden ist, 
so mufs er durch kultische Mafsnahmen die Unreinheit méglichst schnell 
reinigen, die »Schuld« entfernen, Gottes segensreiche Hilfe gegen die 
unbekannten Veriiber erwerben und so die Quelle des Ubels durch Ver- 
nichtung der Tater verstopfen; um diese Vernichtung bitten immer die 
Klagepsalmen der Kranken; in und mit der Vernichtung der Feinde ist 


1 Gen. 49, 3—27. 

* Ri. 17, 2; Lev. 5,1; I Kg. 8,31; Spr. 29, 24, vgl. Zach. 5,1 ff. 
® 1 Sam, 11,7; 14, 26. 

4 Wie David dem Schim‘i gegeniiber, I Kg. 2, 8 f. 

Ri, 27, 2). vg! Ex. 12, 32. 
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die Macht des Bannes gebrochen}. Das gilt von dem Volke nicht weniger 
als von dem Einzelnen®. — Ist aber derjenige, in dem der Fluch sitzt, 
selber ein Ungerechter, ist »Fluch« (im Sinne von Siinde und Ungerechtig- 
keit) sein Wesen, so mufs er schon deswegen immer tiefer ins Ungliick 
sinken, und der von aufgen in ihn hineindringende Fluch (im Sinne von 
Verfluchung) wird nur das Ende beschleunigen. Daher ist der gegen den 
Verbrecher, den Gewalttatigen, den Zauberer usw. gesprochene Fluch von 
besonderer Wirkung®; daher gehéren auch die Fliiche gegen die unbekann- 
ten Zauberer und Feinde zu den festen Bestandteilen der Sithnepsalmen 
(Klagepsalmen). 

Fragen wir nun: wer kann den wirksamen Fluch aussprechen (hinaus- 
schicken), so ist nach alledem klar, dafs der Fluch sowohl von dem bésen, 
Fluch in sich habenden (»verfluchten<), »nichtigen« Menschen (dem »Ge- 
waltmenschen¢, dem »Liigenmannes) als auch von dem gesunden, gerechten 
Mann ausgehen kann. Der Frevler, r@Sde, ist voll von Fluch, von ihm 
strémt Fluch unwillkirlich hinaus; er kann aber auch bewufst und gewollt 
die negative Macht seiner Seele in Wort und Tat konzentrieren und unheil- 
volle Fluchworte reden. Aber auch der Gerechte, der Patriarch (Isaak, 
Jakob, Mose+), der Prophet (Bileam, Elischa®), der Priester®, der leidende 
Gerechte in den Sithnepsalmen kann den Fluch gegen den Frevler spre- 
chen. Der Fluch ist gewissermafsen das Wesen des Frevlers, der Segen 
gewissermafsen das Wesen des Gerechten; wahrend aber der Frevler nicht 
mit Wirkung segnen kann, kann der Gerechte mit Wirkung verfluchen. 

Das erklart sich daraus, dafs der hier dargelegte Inhalt des Fluches als 
die bose Kraft der Existenz, die das Wesen des Frevlers ausmacht, und als 
die Aufserungen derselben in unheilvollen wirksamen Taten und Worten, auf 
eine Altere Auffassung zuriickweist, nach der diese sich in Unheil aufsernde 
Macht mehr neutral aufgefafst wurde. Der Nebenbegriff des moralisch 
Bosen und Verwerflichen, der besonders in den Psalmen dem Begriffe des 
Fluches anhaftet, gehdrt nicht urspringlich mit zu demselben. Die 4ltere, 
moralisch indifferente Bedeutung macht sich noch tberall geltend, besonders 
dann, wenn der Fluch im Sinne von Fluchwort als Abwehrmittel des Ge- 
rechten, unter Umstanden auch als kultisches Abwehrmittel in Betracht 
kommt (siehe unten). Es geht aus Ps. 10,7 und 59,13 hervor — und wird 
sowohl von der ganzen Betrachtungsweise der Sihnepsalmen als von den 


babylonischen Psalmen derselben Art bestatigt — dafs @/@ in gewissen 


1 Ps,-Stud. I, S. 98—103. 2: II Sam..22, 3. 
3 Vgl. Num, 5, 23 f. 4’ Gen... 27340; Dta 39, 
5 Num, 22—24; II Kg. 2, 24; 4,16f. ST Kg. 8, 43, 


1923, No, 3. PSALMENSTUDIEN. Vv. ; 67 


Beziehungen ein Synonym zu dwdn ist. Dies Wort bezeichnet, wie ich 
in Ps.St. I gezeigt habe, die bése, zu bésen Zwecken verwendete Macht 
nebst den Handlungen und Mitteln, die diesen Zwecken dienen, kurz: das, 
was dem primitiven Denken, nach einer rein geschichtlichen Feststellung 
des Inhaltes des Begriffes, als Zauberei gilt. Zu dem dw/in-tun gehdren 
im AT alle die besonderen Umstande und die geheimen magischen Prak- 
tiken, die tberal] als zum bésen Zauber gehdrend betrachtet werden (Nacht 
und Finsternis, Verkehr mit Damonen und Totengeistern, geheimnisvolle 
Formeln, Riten und Gebarden usw.). Die Grundbedeutung des Wortes ist 
aber die Macht (dwdan >> aun < 6n), die geheimnisvolle Macht, die sich 
tiberall finden kann, die aber in einzelnen Personen und Gegenstanden 
besonders zu Hause ist und von einzelnen besonders Kundigen zur Er- 
langung all ihrer Ziele und Erfillung all ihrer Wiinsche verwendet werden 
kann, zunachst einerlei ob diese Ziele und Wiinsche auch fiir andere Leute 
niitzlich oder schadlich, »gut« oder »bése« seien. — Dementsprechend ist 
auch der urpriingliche Inhalt des Begriffes Fluch zu denken. Der Fluch 
ist eigentlich die Handlungen und Mittel (Worte} durch welche die »Macht« 
in Bewegung gesetzt wird in der Absicht, einen anderen unschadlich zu 
machen, seine Macht zu brechen, ihn zu vernichten, sowie auch diejenige 
Macht, die fiir diesen Zweck losgelassen wird — beide gehéren zusam- 
men, der Hebraer denkt immer in Totalitaten. Je nachdem jener »andere«< 
ein Feind der Gerechten, der Gesellschaft, bezw. des einzelnen »Gerechten« 
ist und der Verflucher dementsprechend als Behaupter und Verteidiger 
legitimer Rechte und Giiter auftritt, oder der zu Verfluchende ein guter, 
gerechter Mann und der Verflucher ein Mensch ist, der in selbststichtiger 
Weise dem Recht der anderen zu nahe tritt, fallt der Fluch unter den 
Begriff des Guten oder des Bésen. In letzterem Falle ist er Zauber, in 
ersterem fas oder jus, unter Umstainden auch kultischer Ritus, Religion. — 
Von hier aus ist’ ein kurzer Weg zu der oben dargestellten Auffassung, 
dafs der Fluch tiberhaupt die bése Macht ist, das Zerstérende, »Nichtige«, 
dafs das Wesen des Bésewichtes ausmacht, eine Auffassung, die uns be- 
sonders in den Psalmen entgegentritt. Daneben ist aber die altere Auf- 


fassung stehen geblieben. 
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2. Der Fluch im Kult. 


a) Nach dem was wir soeben gesagt haben, versteht man leicht, daf 
auch der Fluch einen Teil des Kultes, sowohl des privateren als des 
Offentlichen, gebildet hat. Der Fluch ist die Verwendung der geheimnis- 
vollen Macht zum Schaden, oder spezieller die bése, schadliche Macht nebst 
die Verwendung derselben zum Schaden. — Auf der Verwendung, d. h. 
auf der Person des Urhebers, auf der Art des Objektes und auf dem Zweck 
der Verwendung des Fluches, kommt es an, ob das Fluchen als legitime 
Abwehr, als gute, niitzliche Tat, als religiése Handlung, oder als unerlaubte, 
geheime, bése Wirksamkeit, als Zauberei zu beurteilen ist. Wenn irgend 
ein beliebiger Mensch seinem »Bruder« einen Schaden zufiigen oder ihm 
in unerlaubter und unrechtmafsiger Weise einen Vorteil abgewinnen will, 
und das mit Hilfe der geheimen Krafte und Kiinste, durch »einen bésen 
Fluch« tut, so hat das nichts mit Religion und Kult zu tun; dann ist es 
eben Zauberei. Mit dieser Art des »Fluches« haben wir es somit hier 
nicht zu tun. — Wir sahen aber oben, dafs auch der gerechte Mensch den 
Fluch als Schutz und Abwehr gegen und als Strafe tiber die bésen und 
unheilvollen Machte und Wesen des Lebens verwenden kann und darf; 
das ist urspriinglich und im Grunde nur eine besondere Verwendung der 
ihm zur Verfiigung stehenden Seelenmacht, spater: der gegen das Bése 
auszuspielenden bésen Macht +~- wie man Schwert mit Schwert, Feuer mit 
Feuer begegnen, Béses mit Bésem vergelten mufs®. Wenn der Gerechte 
zur Behauptung seiner gerechten Sache und zur Abwehr gegen bése An- 
griffe, die sein »Recht beugen« wollen, zum Fluch greift und sich dadurch 
dauernd behauptet und Vorteile erringt, so geschieht das eben nur, weil 
er gerecht ist, weil er das Selbstbehauptungsvermégen des Gerechten hat, 
weil er im letzten Grunde im Bunde mit der Gottheit steht. Dann gehéren 
aber die Riten und Feierlichkeiten, die mit dem »Hinausschicken« des 
Fluches zusammenhangen, in der Sphare der religidsen, der kultischen 
Handlungen. Vollends deutlich wird das, wenn es sich nicht um die 
Sache eines Einzelnen, sondern um die der Gemeinschaft, des Stammes, 
des Volkes, der Gemeinde handelt. Wenn das Volk oder die Gemeinde 
von irgend einer Gefahr oder von tibermachtigen Feinden oder von der 
Befleckung und dem Unreinwerden mittels eines unbekannten, eines in ihrer 
Mitte sein freches Spiel treibenden Frevlers bedroht ist, und dann zum ~ 


1 Siche Exkurs S. 14, N.1. 
2 Vgl. Ps. 18, 26 f, 
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Fluch als Schutz-, Abwehr- und Strafmittel greift, so geschieht das natiirlich 
in feierlichen Formen, durch gewisse dazu berufenen Vertreter der Ge- 
meinde und im Bunde mit der Gottheit derselben. Das heift aber: wir 
haben es dann mit einer Kulthandlung zu tun. — Ob nun das im Interesse 
der ganzen Gemeinde geschieht oder im Interesse eines Einzelnen, in sei- 
nem Recht besonders »Gebeugten« oder Bedrohten, das ist im Grunde 
gleichgiltig; denn hinter dem Einzelnen steht die Gemeinde, die an der 
»Rechtfertigung« ihres »Bruders« ein besonderes Interesse hat und seinen 
Anstrengungen mit allen ihr zur Verfiigung stehenden Kraften, mit ihrer 
ganzen Segens- und Fluchkraft unterstiitzt. Wie wir gottesdienstliche Hand- 
lungen haben, die in erster Linie einen Einzelnen angehen, wie etwa Taufe, 
Trauung, Beerdigung, die aber dennoch als Gemeindehandlungen empfunden 
und beurteilt werden, so hat sie auch das alte Israel gehabt. Das sehen 
wir, wenn z. B. die Reinigung eines Aussatzigen! — und wir figen hinzu: 
ohne Zweifel auch alle andere Krankenheilungen und Reinigungen? — im 
Tempel — oder auf der heiligen Statte, bei dem betreffenden Heiligtum 
— stattfanden. Es handelt sich in allen Fallen darum, dafs die ganze der 
Gemeinde innewohnende und durch den Kultpriester gleichsam verwaltete 
Seelenmacht durch die heiligen Riten und Worte als eine die Feinde der 
Gemeinde und des Einzelnen zerstérende, daher fiir sie bése, Macht in die- 
selben hineingelegt wird. Das geschieht durch den kultischen Fluch. -- — 

Zu solchen kultischen Fliichen kénnen wir Analogien in Menge auf- 
weisen. Hier seien ein par der bekanntesten erwahnt. — Ein kasueller 
kultischer Fluch ist die Erklarung des grofsen Banns in der rémischen 
Kirche; Worte und »symbolische« Handlungen begleiten hier einander in 
der alten primitiven Weise; Lichter werden zu Boden geworfen und aus- 
geléscht: so wird die Leuchte des Verfluchten von seiner Statte weg- 
genommen °, — In 4lterer Zeit gehérte die Vorlesung eines Fluchformulars 
gegen verschiedene Kategorien von Siindern zu dem regelmafsigen Griin- 
donnerstagsgottesdienste +. — Den grofsen Bann kannte auch die Synagoge; 
-auch hier gehért das Fluchwort dazu; als avadnua ist es ins Neue Testa- 
ment tibergegangen®. — Ein regelmafsig gesprochener Fluch war wohl der 
in spaterer Zeit eingefiihrte Fluch gegen die Minim, allerlei Ketzer, darunter 
auch die Christen ®. ; 


* 


Lev. 14. PRPoota lS) 134 i. 

Vgl. etwa Artkl. Exkommunikation in RGGI. 

Siehe Artkl. Bulla in coena domini in dem (katholischen) Kirchenlexikon?. 
‘Vgi. die kurze Ubersicht bei Volz, Biblische Altertiimer, Calw—Stuttgart 
1914, S. 241 f. 

6 Vgl. Schiirer, Gesch, d. jiid. Volkes Il4, S, 543 f. 
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b) Die obigen mehr apriorischen Erwagungen werden nun von un- 
seren Texten vollauf bestatigt. Wir finden den kultischen Fluch sowohl 
als kasuellen wie als regelmafsig wiederholten Bestandteil des israelitisch- 
judischen Kultes. 

Wir wenden uns zunachst an den Fluch gegen den bestimmten Veriiber 
einer bestimmten Missetat, und treffen dann in erster Linie auf den Bann. 
Wie es vor sich ging, wenn einer ein schweres Verbrechen begangen 
hatte, das als ‘drohende Schuld, als einé sich auswirken wollende Siinde, 
ein in Ungliick sich umsetzen wollender Fluch auf der Gemeinde lastete, 
und wenn es daher nétig wurde, den Betreffenden mit allen Mittelen der 
Gemeinschaft unschadlich zu machen und die von ihm ausfliefsende Fluch- 
quelle radikal zu verstopfen, dariiber lesen wir in Josua 7. Und die Hand- 
lung, von der hier berichtet wird, ist ein kultische Handlung. Akan hat 
von dem der Gottheit anheimgefallenen Gut gestohlen; schwer lastet daher 
der Zorn Jahwa’s tiber Israel. Er mufs gestillt, Jahwa wieder versdhnt 
werden, oder primitiver gesagt: das aus der schwarzen Seele und der 
bésen Tat Akans ausstrémende Unheil mufs dadurch gebannt werden, dafs 
besagte schwarze Seele zum Nichtexistieren gebracht wird. Zu diesem 
wichtigen Anliegen kommt das ganze Volk zusammen. Es heiligt sich, 
d.h. es setzt sich in den kultischen Zustand, reinigt sich von allem Pro- 
fanen, von allen »Hemmungen«s, damit die Kraft seiner Seele sich méglichst 
energisch um die bevorstehende heilige Handlung konzentriere, damit es 
mdglichst viel Kraft in seine heilige Tat legen kénne. Es soll jetzt mittels 
einen allen Widerstand brechenden »Fluch« »das Bése aus seiner Mitte 
wegschaffen«. Dazu bedarf es der Konzentration, der Starkung der Seelen- 
macht; daher mufs alles Profane von ihr sowohl als von dem Kérper — 
Koérper und Seele gehéren zusammen — entfernt werden. Durch das Los 
wird nun der Schuldige ermittelt; dadurch hat Jahwa selber ihn angezeigt. 
Nun tritt der Hauptling und Priester — im casu Josua — hervor, und als 
Vertreter der Gemeinde und Inhaber und Verwalter der heiligen Krafte 
derselben spricht er den kraftigen Fluch aus, der Akan ins Zentrum seines 
Wesens treffen und ihn vernichten, ihm die Quellen seines Lebens abschnei- 
den soll: »Wie du uns ins Ungliick gebracht hast, so bringe dich Jahwa 
heute ins Ungliick«!, Darauf wird er mit samt seinem ganzen Hause von 
der Gemeinde gesteinigt; schlieflich macht man seine flucherfiillte Seele un- 
schadlich und bindet sie ftir immer zu dem toten Kérper, dadurch, dafs man 
einen grofsen Steinhaufen tiber die Leiche walzt. Die Steine, mit denen — 


1 Das Wortspiel zwischen dem Vb. edchar und dem Ortsnamen edchor 
macht es zweifelhaft, ob wir hier die urspriingliche Wortlaut der Fluch- 
formel haben. 
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die Hinrichtung vorgenommen wird, sind wohl urspriinglich nicht nur als 
physische Mittel zum Totschlagen in unserem Sinne, sondern als sinnliche 
Trager der Kraft des Fluches aufgefafst worden. — 

In diesem Falle war es moglich, den Schuldigen ausfindig zu machen; 
die Gemeinde konnte daher der Kraft des Fluches mit ristiger Tat der 
Hande etwas nachhelfen. Das war aber nicht immer méglich. Man kann 
nicht immer den Verbrecher ausfindig machen. So mufs man die Voll- 
streckung des im Fluche liegenden Todesurteil ganz der Kraft der Fluch- 
formel, oder genauer: der in die Formel durch die kultischen Handlungen 
des seelenstarken Volksvertreters hineingelegten Macht, iiberlassen. — Wenn 
irgend etwas gestohlen oder wenn ein anderes geheimes Verbrechen be- 
gangen worden ist, so lafst man einen Fluch gegen den Tater aussprechen, 
damit er von der Kraft des Fluches getroffen werde!. Wenn es sich um 
Kleinigkeiten handelte, so mag es vorgekommen sein, dafs der Bestohlene 
sich mit seiner eigenen Fluchkraft begniigte. In wichtigeren Fallen wendet 
man sich. aber zu einem besonders seelenstarken Menschen, damit dieser 
unter Beobachtung gewisser Riten, die von der ganzen Gesellschaft als 
legitim und sakral betrachtet worden sind, den Fluch hinausschicken solle. 
Dafs es sich hier um kultische Handlungen handelt, ersieht man aus I Kg. 
8,31: der Fluch wird vom Altar gesprochen und wohl auch vor der ver- 
sammelten Gemeinde’, damit diese mit ihrem »Amen« ihre ganze Seelen- 
macht in das Fluchwort hineinlegen solle, und wohl auch damit méglichst 
viele es héren und es um so leichter seinen Mann finden solle. Wenn 
man nicht anders einen Verbrecher anhaben konnte, so war dies sicher 
der iibliche Weg. — Der Fluchende war natiirlich der Priester, in alter 
Zeit der »Seher«, der als Heiligtumswachter zugleich der »Priester« jener 
Zeit war®, und der als »Gottesmann« eine besonders machtvolle Seele hatte 
und daher eine kraftige Fluchwirkung ausiiben konnte: Seher oder Priester 
spielt hier genau. dieselbe Rolle wie der Medizinmann der Wilden oder 
der privat praktisierende und charlatanierende Hexenmeister in fortgeschrit- 
teneren Kulturen’. Wir haben es hier mit ganz urprimitiven Ordnungen 
zu tun. Die geschichtliche Zeit hat wohl meistens diesen Fluch als eine 
Aufforderung an Jahwa zum Eingreifen aufgefafst. — — — 

In anderen Fallen ist der Fluch gegen den kiinftigen oder méglichen 


Veriiber irgend eines Frevels gerichtet. Der Zweck des Fluches ist 


* Ri, 17, 2; Lev. 5, 1; Spr. 20, 24. 

* Vel. Lev. 5,1; Spr. 29, 24. 

8 Vgl. Ps.-Stud. III, S. 9—14. 

4 Der letzte Vergleich zeigt uns eben deutlich den Unterschied zwischen 
Kult (dem Urspriinglichen) und Zauberei (der Degeneration). 
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dann ein prohibitiver, apotropaischer, nicht wie in den obigen Fallen, 
ein direkt strafender+. Der Fluch wird tiber das Veriiben dieser oder jener 
Handlung verhangt; er ist dann einer geladenen, aber noch nicht gesprun- 
genen Mine vergleichbar. So z. B. der Fluch, den Josua gegen jeden ver- 
hangte, der den tiber Jericho vollstreckten ewigen Bann riickgangig machen 
wiirde2, oder der Fluch Sauls gegen denjenigen, der am Schlachttage 
Essen zu sich nehmen wiirde, ehe der Feind nicht vdéllig vernichtet war®. 
Auch hier haben wir es mit Handlungen zu tun, die von sakralen Riten 
und Mafsnahmen umgeben sind, die somit als Kulthandlungen zu rechnen 
sind. In Jos. 6,26 spricht der Volksleiter Josua die Worte; wie Moses ist 
er urspriinglich sowohl als Priester (Heiligtumswachter, »Seher«) wie als 
Hauptling gedacht. In spaterer Zeit, als Priestertum und Hauptlingtum 
auseinanderfielen 4, wurde der betreffende Volksleiter bei der Fluchhandlung 
vom Priester assistiert® oder wohl auch vdéllig von diesem verdrangt. Die 
Formel lautet analog der in Dtn. 27, 14 ff.°, etwa: »verflucht sei der Mann, 
der Brot ifst bis zum Abend«’. Gelegentlich wird uns auch eine beglei- 
tende »symbolisches, d. h. wirksame Handlung mitgeteilt®. Der Vorgang 
ist in diesem Falle folgender: die Priester nehmen das ganze Volk in Eid, 
lassen jeden Einzelnen darauf schworen, dafs er die Mafsnahmen Nehemias 
respektieren werde; darauf legt Nehemia einen Fluch auf das Zuwider- 
handeln wider die Verpflichtungen; dabei schiittelt er seinen Mantel und 
spricht: »So médge (oder eher: soll) Gott einen jeden aus seinem Haus 
und Besitz schitteln, der diese Satzung nicht beachtet, so ausgeschiittelt 
und leer sei er«. Und dazu antwortet das ganze Volk: »Amen!« So 
sei es! — — — 

Zu den bedingten Fluchhandlungen gehért auch die in Num. 5, 11 
—31 beschriebene Kulthandlung. Es heifst hier ausdriicklich, dafs der 


Fluch nur in dem Falle wirksam ist, wo die Betreffende wirklich den 


1 Vgl, Johs. Pedersen, Der Eid b. d. Semiten, S, 103 ff. 

2 Jos. 6, 26, ST *Saninel aged 

4 Diese ,spatere“ Zeit ist fiir Israel schon bei der Einwanderung und der 
ersten Ubernahme der kana‘andischen Kultstatten eingetreten; Kana‘an 
hatte wohl schon ein Berufspriestertum. Wenn wir aber den Mosesagen 
trauen diirfen, so war es in der Wiistenzeit der Hauptling, der zugleich als 
Priester galt, wie z. B. auch im alten Norwegen und auf Island — mochte 
er auch gelegentlich einen Knecht als Heiligtumswachter anstellen, wie 
Mose den Josua anstellte, Doch hat auch in spaterer Zeit der Kénig 
sich priesterliche Wirde und gelegentlich auch priesterliche Funktionen 
vorbehalten, 

5 Vgl, Neh, 5, 12. 8 Siehe unten, 

7 Sam. 14, 24, 8 Neh, 5, 13. 


— 
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Frevel begangen hat, dessen sie verdachtigt worden ist. In diesem Falle hat 
der kultische Fluch véllig den Charakter eines Ordals. — Wenn ein Mann 
sein Weib des Ehebruchs verdachtigt, soll er sie zum Priester bringen und 
zugleich ein Opfer in Gestalt einer Gerstenmehl-minha@ mitnehmen. Dieses 
Opfer wird als ein Eifersuchtsopfer minhap haggin’& bezeichnet; nach 
seinem Zweck ist es ein »Erinnerungsopfer, das die Schuld (des Weibes) in 
Erinnerung bringen soll« minhab zikkaron mazkdrdp eiwon. Nachdem das 
Weib mit aufgelésten Haaren, somit im Trauerzustand der Angeklagten, 
d.h. der nicht mehr Gerechten und damit in den Zustand des Fluches Ver- 
setzten, vor die Gottheit gestellt und das »Fluchwasser« zubereitet ist, gibt 
der Priester ihr die Minha in die Hande: selbst soll sie ihre Schuld, bezw. 
ihre Schuldlosigkeit in Erinnnerung bringen. Dann beschwort /v6i’e der 
Priester sie, indem er erklart, dafs das Fluchwasser ihr nicht schaden 
werde, wenn sie unschuldig ist; hat sie sich dagegen wider ihren Mann 
verbrochen, so wird sie von dem folgenden »Fluchschwur« Sbiteap h@ala 
getroffen werden; er legt ihr dadurch den Fluch auf, indem er sie »schwo- 
ren lafst«, d.h. zu seiner Beschwérung »Amen< sagen 1afst!. Die Fluch- 
formel lautet: »Jahwa mache dich zu einem Fluch (d. e. einer Fluchgefiliten, 
die als ungliicksstiftender Fluch wirkt) und zu einer »Beschworung«! in 
deinem Volke, indem Jahwa deine Hiifte schwinden und deinen Bauch auf- 
schwellen lafst, und es soll dieses Fluchwasser in deine Eingeweide dringen 
zum Schwinden der Hiifte und zum Schwellen deines Bauches<. Dazu soll 
das Weib »Amen, Amen« antworten und so den Fluch auf sich nehmen. 
Nun kommt die eigentliche Handlung, eigentlich eine Verdoppelung des 
Fluches zwecks gesteigerter Wirkung. Die Fluchformel wird aufgeschrieben 
auf ein $éfdr, wohl auf ein Blatt Papyrus, und die Schrift wird in das 
»>Fluchwasser« mé ham*driirim ausgeswaschen. Dieses Wasser hat der 
Priester vorher aus »heiligem Wasser« mdjim q*ddsim, geweihtes Wasser, 
das hyperphysische Krafte in sich birgt, zubereitet, indem er Staub vom 
Boden des Heiligtums? ins Wasser gemischt hat; dem Staube haftet an 
sich Fluch an; der »Verfluchte«, der Ungliickliche und Unreine setzt sich 
in den Staub; Staub gehért zum Fluchreiche, zur Unterwelt, wo laut dem 
GilgameS-epos »Staub auf allen Riegeln liegt«; Staub ist das Essen der 
verfluchten Schlange, die urspriinglich eine Unterweltsgottheit ist. Schon 
durch das Beimischen von Staub ist das Wasser fluchtragend geworden; 


1 Man sieht hier, wie fliefiend der Ubergang zwischen ,Eid“ und _,,Fluch“ 
ist; der Eid ist haufig ein hypothetisch aufgelegter Fluch (Johs. Pedersen), 

2 Woher der Staub genommen ist, ist gleichgiltig (Holzinger KHCAT; 
Pedersen, Der Eid b.d. Sem., S, 104, N. 5). 
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nun wird auch die in der Formel liegende Fluchkraft in dasselbe hinein- 
gelegt. Dieses Wasser mufs nun das Weib trinken; so geht der Fluch in 
sie hinein und tbt seine Wirkung aus. Zum Schlufs wird etwas von dem 
Mehlopfer verbrannt /azk@rd, um Jahwa an die Sache zu erinnern, damit 
er die Kraft des Fluches zur Verwirklichung bringe. — Die Wirkung 
des Fluches und des Wassers ist nun, dafs der Bauch des Weibes — falls 
sie schuldig ist — aufschwillt und ihre Hiften schwinden, so dafs sie — 
das geht aus V. 28 hervor — keine Kinder mehr zu gebaren im Stande 
ist; dann ist sie erst recht ein »Fluch« geworden und kann nicht mehr 
den normalen Beruf der Frau austiben. So-wird sie »ihrem Volk«, d. h. 
ihrer Sippe, nicht nur ein Schmach und eine Schande, sondern auch ein 
Fluch, ein ungliickswirkendes Ding, das ihre ganze Sippe mit Ungliick 
behaftet; denn der Fluch breitet sich zu dem ganzen Geschlecht des Siin- 
ders, des »Fluchbesessenen« aus!, Daraus erklart sich auch der zweite 
Name, der dem Fluchwasser beigelegt wird, namlich: »das Bitterkeit, d. h. 
Weh und Ungliick, erregende Wasser« mé hamméarim. 

Es ist bei dieser Handlung ganz deutlich, dafs sie urspriinglich rein 
gar nichts mit dem persénlichen Gottesbegriffe und der damit zusammen- 
hangenden Religion des Jahwismus zu tun hat. Der Fluch wirkt ganz ex 
opere operato, von sich aus; sogar eine Anrufung Jahwa’s fehlt, wie Johs. 
Pedersen -mit Recht bemerkt hat. Nur ein einziger Zug aus der Jahwa- 
religion ist mit diesem Ritual verbunden worden, das Azkara-opfer, das Jahwa 
an die Sache »erinnern« und ihn zum Einschreiten und zur Bestrafung der 
Schuldigen bewegen soll; das ist durchaus ein sekundarer Zug, der den 
urspriinglichen Gedanken kreuzt. Wenn die Redaktoren der Priesterschrift 
irgendwo alte Stoffe aufgenommen haben, so hier; diese Thora wiirde 
sicher nicht in P aufgenommen worden sein, wenn sie nicht lange vorher 
schriftlich fixiert war und die Heiligkeit uralter Zeiten an sich hatte. 

Sicher dirfen wir annehmen, dafs jeder Israelit davon wtberzeugt war, 
dafs der wahre Sachverhalt nach diesen Handlungen ans Licht kommen 
wiirde, und dieser allgemeine Glaube an die Effektivitat des Fluches hat 
inn auch sicher in den meisten Fallen effektiv gemacht, kraft der Macht der 
Suggestion der schauerlichen Worte und Riten?. — — 

In Num, 5,11 ff. hatten wir es mit einer kasuellen Kulthandlung zu tun. 
Wir haben aber auch mehr regelmafsig wiederkehrende kultische Fluch- 


worte. So das in religionsgeschichtlicher Hinsicht sehr interessante Doku- 


ment in Dtn. 27,14—26, das man gelegentlich als den sexuellen Dodekalog- ~ _ 


1 Vgl. Pedersen, Der Eid b. d. Sem.,, S. 73 f. 
2 Literatur zu Num, 5, 11 ff. siehe bei Bantsch in HKAT. 
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bezeichnet hat!. Diese Bezeichnung ist insofern falsch, als wir es hier 
sicher nicht, wie z. B. Sellin® meint, mit »einem Nebentrieb des Dekalogs« 
zu tun haben; die Sache verhalt sich vielmehr umgekehrt; aus den Zu- 
sammenstellungen solcher kultischen Fluch- und Segensworte kasuistischer 
Art sind die kurzen Sammlungen von kultischen und moralischen Geboten 
zu erklaren, die wir in den Bundesbedingungen des J und E und im 
Dekalog® haben+. — Nach dem jetzigen Zusammenhang sieht das Stiick 
aus wie die Ausfiihrung der Verordnung Mosis in Dtn. 27,11—13 tiber eine 
feierliche Verhangung von Segen und Fluch bei einer bestimmten Gelegen- 
heit (siehe unten). Dafs aber diese Verbindung sekundar ist, geht aus der 
vollig verschiedenen Rolle der Lewiten in V.12 und in V.14 ff. hervor, 
wie ziemlich allgemein die Alteren kritischen Kommentatoren gesehen haben. 


Sellin® behauptet allerdings, dafs die Verbindung »urspriinglich« ist und 


1 So z. B. Grefsmann in Schr, AT Ausw, I] 12, S, 253 ff. 

Se rank 'S. 31. 

3 Der Dekalog ist nicht das urspriingliche Bundeswort bei E, er ist deut- 
lich auf seinen jetzigen Platz interpoliert, wie z. B. Steuernagel in HKAT 
behauptet hat, Auch das ,Bundesbuch* (richtiger ware der Name MiSpat- 
sammlung und die Siegle M!) in Ex, 21, 1—22,16 nebst spateren Zu- 
satzen (M2) Ex. 22, 17—27; 23, 1-—9 ist spater in den Zusammenhang 
des E interpoliert, viell. von RJEPt, jedenfalls spater als RJ®, da dieser 
Redaktor sonst nicht die Bundesbedingungen des J in Ex. 34, 14—26 
(Dodekalog) als eine Wiederholung derjenigen in E hatte auffassen kénnen 
(Steuernagel). Die Bundesbedingungen des E haben wir in Ex, 20, 23— 
26; 23,10—19, die in der Hauptsache denen des J parallel sind, und aus 
denen sich ohne Gewaltstreiche durch Entfernung spaterer Ausftllungen 


und Doubletten ein Dodekalog herausschalen lafst. — Auf diese Bundes- 
bedingungen bezieht sich die Bezeichnung , Bundesbuch* bei E (Ex, 24, 7). 
Die nahere Begriindung kann ich hier nicht geben. — Der Dekalog Ex. 


20, 2—17 kann, trotz der Bemithungen vieler Neueren, nicht Alter als das 
Exil sein, 

4 Das Urspriingliche ist, dafs man die ,Gebote“, die tragenden Grundregeln 
der Gesellschaft, kultisch-rituelle sowohl als moralische, durch den Kult 
sicherstellen will; daher wird ihre Ubertretung mit Fluch, ihre Haltung 
mit Segen belegt. Es ist eben bei den Kultfeiern, dafs z, B, die austra- 
lischen Stamme die Grundregeln des Stammes den Knaben mitteilen und 
sie ihnen einscharfen. Spater gewinnen die Gebote sozusagen ihr eigenes 
Leben, kénnen ohne die kultische Stiitze auftreten und stehen, als Gottes 
Gebote, die als solche genaue Beobachtung fordern. Das bedeutet natiirlich 
nicht, dafs sie nicht auch friiher géttliche Gebote gewesen sind; aber auch 
die géttlichen Gebote werden durch den Kult eingescharft und dadurch 
ihre Beobachtung sichergestellt, weil der Kult tberhaupt alles, was fir 
die Gesellschaft fundamental ist, sicherstellen will. Naheres unten. 

5 Einleitung’, S, 31. 
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aus E stammt, dafs urspriinglich Dtn. 27 nach Dtn. 11, 29 f. folgte, und dafs 
unser Stiick »ein Stiick der bei der Feier der Bundesschliefsung in Sichem 
(nach Verlesung des Bundesbuchs) itiblichen Liturgie« sei; in V.14 sei das 
»die Lewiten« Einschub, und der Umstand, dafs die Lewiten in V.11—13 als 
ein Stamm wie die anderen Stamme erscheinen, beweise das Alter der Verse. 
Das sind meiner Ansicht nach meistens unbewiesene und unbeweisbare Behaup- 
tungen. Wie ich an anderem Orte! zu zeigen versucht habe, ist Dtn. 6—11 
durchaus sekundar, entstammt einer exilischen Ausgabe des Dt., wahrend 
die urspriingliche Einleitung des Urdeuteronomium in Dtn, 1, 1-3, 20; 4,1—2 
vorliegt; Dtn. 11, 29 f. ist in seiner jetzigen Form nur eine sekundare redak- 
tionelle Vorbereitung auf Kap. 27, geht aber auf eine Notiz in E zuriick; 
vielleicht stand diese Notiz einmal in Verbindung mit Dtn. 27; dieses Kap. 
ist aber aus vielen Schichten emporgewachsen 2, und die Verbindung V. 14 ff. 
mit dem itibrigen Inhalt des Kapitels ist sekundar®, — Dafs man in Sichem 
ein jahrliches Fest der Bundesschliefung gefeiert habe, ist an sich nicht 
unmdéglich; denn das jahrliche Herbstfest war als Thronbesteigungsfest 
zugleich ein Fest der Bundeserneuerung#; dieses Fest ist aber nicht nur 
in Sichem gefeiert worden; seine Blite hat es aber in Jerusalem erreicht. 
Die alte Kuenen’sche Behauptung aber, dafs das »Bundesbuch«® »urspriing- 
lich«, d. h. im Werke des E, denjenigen Platz gehabt habe, den jetzt Dtn. 
einnimmt, ist an sich nicht unméglich, sogar recht wahrscheinlich; das ist 
aber gegebenen Falles ein Zustand, den nicht der urspriingliche E, sondern 
ein spaterer Erweiterer, ein E? oder E® geschaffen hat; M hat urspriinglich 
fur sich existiert und ist spater in die Bundesbedingungen des Elohitsen 
eingeschoben worden®; J und E wollten Erzahler, nicht Gesetzgeber sein; 
von legislativem Stoff haben sie nur je ihren Dodekalog, die Bundes- 
bedingungen, gebracht; wenn nicht einmal Pg, wie jetzt allgemein anerkannt, 
eine ausfihrlichere mosaische Gesetzgebung gebracht hat, so erst recht 
nicht E; das haben erst H und D getan. Und was die Verse 11—13 
betrifft, so sehe ich in dem Umstand, dafs Lewi hier ein Stamm neben den 
anderen ist, kein Beweis einer besonderen Altertiimlichkeit, sondern im 
Gegenteil ein Beweis einer spateren, freilich ziemlich alten Konstruktion; 


einen »weltlichen« Stamm Lewi hat es sicher nie gegeben’. 


1 Ezra den Skriftlerde, Kristiania 1916, S. 104 f, 

2 So Grefsmann, Schr. AT Ausw, II 22, S, 156 ff. 

3 Siehe unten Kap. III. 

4 Siehe Ps.-Stud. I, S. 118, 150—156. 

Richtiger: die Mischpatsammlung (M), siehe oben S, 75, N, 3. 
8 Siehe oben S, 75, N. 3. 


A] 
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Fur die Streichung der Lewiten in V. 14 kann keine Spur von einem 
Grund angegeben werden; und neben dem aus der verschiedenen Bedeutung 
der Lewiten in V.13 und V.14 genommenen Argument spricht auch gegen 
die urspriingliche literarische Zusammengehorigkeit der Stiicke Dtn. 27, 
II—13 und 14—26 entschieden der Umstand, dafs die beiden Stiicke inhalt- 
lich nicht zu einander passen; denn V.14—26 bringen nicht den Segen, 
den wir nach V. 11—13 auch erwarten dirfen und miissen!. — Wir wer- 
den unten sehen, dafs Sellin doch vielleicht insofern Recht hat, als ein 
sachlicher Zusammenhang zwischen V.11—13 und 14—26 einmal 
bestanden habe, namlich in der Liturgie. 

Dafs wir aber in Dtn. 27,14 ff. ein Stiick einer Liturgie vor uns 
haben, darin hat Sellin sicher Recht; fiir sich betrachtet will das Stiick 
nicht von einem einmaligen Ereignis in Verbindung mit der Einwanderung 
. erzahlen, sondern die Worte einer regelmafsig wiederholten Kulthandlung 
geben. Bei welchen Gelegenheiten das Stiick verwendet wurde, dariiber 
verlautet leider nichts. Am nachsten liegt es, mit Sellin an eins der grofsen 
Jahresfeste zu denken, und dann am ehesten an das grofse Jahresfest, das 
Herbstfest im Monat Tischri. Das Stick enthalt in kurzer Zusammenfassung 
die wichtigsten Grundgebote der Gesellschaft, deren Ubertretung ein »Bruch« 
des »Bundes« ist und Land und Volk unrein macht, und die daher mit 
Fluch belegt werden mufs; diese Zusammenfassung ist jetzt in Verbindung 
mit dem angeblich mosaischen »Bundesbuch« Deuteronomium gesetzt. Das 
grofse Herbstfest war aber, wie oben erwahnt, zugleich ein Fest der 
Bundeserneuerung. Ferner spricht fiir einen urspriinglichen Zusammenhang 
mit diesem Feste der Umstand, dafs das Stiick jetzt redaktionell in Ver- 
bindung mit der Einwanderung in Kana‘an gesetzt ist; das Herbstfest war 
aber in alter Zeit zugleich das Fest der Auswanderung aus Agypten, die 
erst mit der Einwanderung in Kana‘an ihr Ziel erreicht hatte*, vgl. die 
Zusammenstellung dieser beiden Tatsachen in dem Festpsalm Ex. 15, der 


durch die Beziehung auf die Kénigsherrschaft Jahwa’s in Verbindung mit 


7 [éwi bedeutet urspriinglich nichts als Priester; einen Stamm mit dem 
Namen ,,Priester“ hat so ebensowenig gegeben wie ein ,Geschlecht“ mit 
dem Namen ,Tal der Handwerker“ (I Chr. 4, 14). 

1 Diese Erwagung spricht auch gegen Grefsmanns Annahme (Schr. AT 
Ausw. 12, S, 156 ff.), dafs Dtn. 27. 14 ff. die Fortsetzung von Dtn. 11, 26 
—31 und das Ganze eine Variante zu Dtn. 27,1 ff. (und zu Jos, 8, 30— 
35 und Jos. 24) sei, Die Fortsetzung der hier vorausgesetzten Kultriten 
mufs eine zweigliedrige Segens- und Fluchliturgie gewesen sein, siehe 
unten Kap. III. 

2 Siehe Ps.Stud. II, S. 54—56. 
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dem Herbstfest, dem Kénigsfeste Jahwa’s gesetzt ist!. Wenn R das Stick 
mit einer in E, namlich in Dtn. 27, 1—13*, erwahnten Feierlichkeit nach 
der Einwanderung in Verbindung gebracht hat, so kénnte darin eine Er- 
innerung an den urspriinglichen kultischen Zusammenhang unseres Stiickes 
vorliegen ?. 

In seiner jetzigen Form ist das Stiick nachdeuteronomistisch, d. h. es 
setzt voraus, dafs die im 12ten Fluchwort erwahnte »Thora« Jahwa’s auf 
das Dtn. zu beziehen ist (V. 26). Wesentlich jiinger als Dtn. kann aber 
auch die jetzige Rezension nicht sein, da sie unter »Lewiten« nicht die 
untergeordneten Tempeldiener, die aus den friiheren Landpriestern ziemlich 
schnell nach der Einfihrung des Dtn. hervorgingen, versteht, sondern die 
Priester; denn diesen, nicht den niederen Tempelknechten, liegt es ob, die 
kultischen Fluch- und Segensworte zu sprechen; »lewiten« hat hier noch 
ihren alten vordeuteronomischen Sinn. Diese Verbindung des Stiickes mit 
Dtn. ist aber deutlich sekundar; denn die 11 ersten Fluchworte richten 
sich gegen Ubertretungen sowohl solcher Gebote, die in Dtn. stehen, als 
auch solcher, die dort nicht kodifiziert sind?; wenn das 12te Wort von 
denen redet, »die die Worte dieses Gesetzes iibertreten«, so kénnen die 
11 vorhergehenden Verbote weder als ein Auszug »dieses Gesetzes« im 
Sinne von »des Deuteronomiums« — warum dann solche Gebote, die nicht 
in Dtn. stehen? — noch als ein Zusatz dazu— warum dann solche wieder- 
holen, die schon dort stehen? Andererseits ist die Zw6lfzahl sicher ur- 
spriinglich; das urspriingliche 12te Fluchwort ist somit jetzt von einem 
anderen ersetzt worden. Vielleicht stand urspriinglich in V. 26 dap hattora 
oder ap t6r0f Jahwd im Sinne von: (»sonst) alles, was in Israel als Gebote 
Gottes gilt«; mit diesem Ausdruck ware dann nicht an ein geschlossenes 
schriftliches Gesetzbuch gedacht, sondern an sonstige géttliche Gebote, deren 
Ubertretung mit Fluch belegt wurde. — Das Stiick ist somit vordeutero- 
nomisch und enthalt materiell betrachtet eine Art liturgischen, religiés- 
moralischen Katekismus, inhaltlich eine interessante Parallele zu den Dodeka- 
logen bei J und E und dem Dekalog, in formeller Hinsicht aber, wie oben 


bemerkt, eine Vorstufe zu diesen. 


1 Zum Herbstfest als Thronbesteigungsfest siehe Ps.St. I], I. Teil. Zu Ex. 15 
siehe ebenda S, 56 und _,,Stellenregister“. 


to 


Hier beriihrt meine Auffassung sich mit derjenigen Sellins, jedoch auf 
ganz anderen Pramissen, Siehe dariiber unten, wo auch Dtn, 27, 1—13 
analysiert werden soll, = 


8 V. 18 = Lev. 19,14; V. 21 = Ex. 22,18; Lev: 18, 23; 20,15; Vegaee 
Lev, 18, 9; 20, 19.3) Va 2a:a= Ley 18, 295 90,14, 
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Aus welcher Zeit das Stiick stammt, lat sich nicht mehr ermitteln; 
nur soviel ist wohl sicher, dafs es jiinger als die Dodekaloge bei J und E 
ist; denn es verbietet sowohl Schnitz- als Gufsbilder, wahrend jene nur die 
Gufsbilder verpdhnen!. — Auf eine etwas spatere Zeit mit Auflésung der 
alten Stammessitte und der natiirlichen Sexualmoral einer noch fest in sich 
geschlossenen Stammeskultur fitihrt auch das stark hervortretende Interesse 
an den sexuellen Siinden. Anderseits ist es sicher Alter als der Dekalog, 
da der Sabbat, der der sp&teren Zeit’ ein Hauptgebot war, hier nicht ein- 
mal erwahnt wird; das beweist auch vorexilischen Ursprung. 

In formell-liturgischer Hinsicht bilden die 12 Fluchworte eine schla- 
gende Parallele zu der rémischen Bulla in coena Domini, die aber nicht 
als eine Nachahmung von Dtn. 27,14 ff. aufzufassen ist, sondern selbstindig 
aus ganz anderen geschichtlichen Voraussetzungen emporgewachsen ist?. 

Auf welchem Platz im Gottesdienste die Fliiche gehéren, kénnen wir 
nicht sagen. Auf irgend einem Punkte desselben treten aber die Priester 
hervor und sprechen den feierlichen Fluch tiber jeden aus, der sich mit 
irgend einer Todstinde befleckt hat und daher durch seine blofse Existenz 
eine Gefahr fiir die Gemeinde Jahwa’s bildet. Der Fluch hat hier sowohl 
einen strafenden als einen apotropdischen Charakter; er soll sowohl die- 
jenigen, die solche Siinde schon getan haben, als auch diejenigen, die es 
in Zukunft tun mégen, mit seiner tédlichen Kraft treffen. Und besonders 
werden solche Siinden erwahnt, denen es sonst schwer ist, auf die Spur 
zu kommen, wie die geheimen geschlechtlichen Siinden, daneben aber auch 
solche, die als die grébsten aller Verbrechen galten: Abgétterei, indirekter 
oder direkter Mord, Verdrehung des Rechts und Verriickung der Grenz- 
steine, ein Verbrechen, das den alten Semiten als ebenso niedrig und 
fluchwirdig wie den alten Nordgermanen und unseren heutigen Bauern galt. 
Kurz und lapidar ist die Form der Worte, jeder Satz fallt wie ein scho- 
nungsloser Axthieb: »Verflucht der Mann — @riir ha’i8 —, der Vater oder 
Mutter flucht! — Verflucht der Mann, der die Grenze seines Nachbarn ver- 
riickt! — Verflucht der Mann, der seinen Nachsten meuchlings erschlagt! — 
Und jeden der 12 Fliiche nimmt die Gemeinde und damit jeder Einzelne auf 
sich mit einem einstimmigen, dréhnenden Amen! So geschehe es! und damit 
ruft jeder Einzelne das ganze Unheil des Verfluchtseins tiber sich herab, wenn 
er schuldig sein sollte. Ferne sei das Bése von Israel! — Vielleicht 
darf man vermuten, dafs die ganze Zeremonie im Anfang des Festgottes- 
dienstes gehdrt, etwa analog dem td Gytov toig &yiowlg am Anfang der 
Eucharistie der alten Christengemeinde und den positiven Aussagen am 


1 Ex, 20, 23 (E); 34,17 (J). 2 Siehe den Hinweis S. 69, N. 4. 
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Anfang der Prozessionsfeier auf dem Tempelhofe in Ps. 24 und Ps. 15. 
Dadurch wiirde der apotropaische Charakter des Ritus noch mehr hervor- 
treten. Wer von den Anwesenden, der einer dieser Siinden schuldig war, 
und somit eine drohende Gefahr bedeutete fiir die Gemeinde, die sich jetzt 
dazu bereitete, Gott in ihrer Mitte zu schauen, wirde es wagen, mit seinem 
»Amen« den Fluch auf sich zu nehmen? Mifste er nicht dann sofort er- 
warten, von dem géttlichen Zorn auf der Stelle getroffen zu werden? 
Der »Gottesschrecken« wiirde sicher im selben Augenblicke auf seinem 
Antlitz zu lesen sein! Denn wer kann vor der verheerenden Flamme des 
bei dem Kultfest der Gemeinde erscheinenden Gottes bestehen'. So darf 
die Kultgemeinde sich sicher fihlen, dafs sie nach diesen abwehrenden 


Worten keinen »Fluchtrager« in ihrer Mitte birgt. 


c) In allen oben unter litra b behandelten Fallen haben wir es mit 
Fliichen gegen innere Feinde und Frevler innerhalb der Mitte der Gemein- 
schaft zu tun. Dafs man aber auch gegen aufsere Feinde in der Stunde 
der Not oder der Gefahr den Fluch als tatkraftiges Schutz- und Abwehr- 
mittel verwendet hat, diirfen wir als sicher voraussetzen. Es ist ja eben 
Aufgabe des Kultleiters der Gemeinschaft, den Segen zu erwerben und die 
Feinde derselben ohnmachtig zu machen, d.h. sie in den Zustand des Ver- 
fluchtseins zu versetzen, sie mit dem Fluche zu schlagen. So mufs man 
auch im Kulte, etwa bei den gelegentlichen Klagefeiern wegen drohender 
Angriffe oder schwerer Niederlagen im Krieg, den Fluch feierlich gegen 
die Feinde des Volkes geschleudert haben. 

Direkte Beispiele solcher Fluchworte sind uns nicht tiberliefert. Die 
Sitte selbst ist aber mit aller Deutlichkeit in den Balak-Bileam-Sagen? vor- 
ausgesetzt. Man wende nicht etwa ein, dafs es sich hier nicht um die 


Israeliten, sondern um die Moabiten handelt; die Sage lafst hier ganz selbst- 


verstandlich — und geschichtlich tibrigens ohne Zweifel mit Recht — die © 


Moabiten so verfahren, wie Israel selbst in Ahnlichen Fallen zu handeln 
pflegte. Balak von Moab fihlt sich von dem Heranricken der Israeliten 
bedroht. Da er sich ihnen nicht in offener Schlacht gewachsen fuhlt, gilt 
es fiir ihn, die Feinde durch kultische Mafsnahmen zu schwachen, sie durch 
einen kraftigen Fluch in den Kern ihrer Seele und ihrer Kraft zu treffen, 


1 Vgl. Jes. 33,14 und siehe dazu Ps,St. II, S.131 und dbrigens im Register — 


zur Stelle. Es sind eben die mit den Fragen in Ps, 24 und Ps, 15 ver- 
bundenen Stimmungen, von denen wir in Jes, 33,14 einen eschatologischen 
Widerhall haben. 


2 Num, 22—-24. 
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damit er sie dann leichter mit seiner Heeresmacht tiberw4ltigen und aus 
dem Lande vertreiben kénne. Und damit der Fluch méglichst kraftig wer- 
den solle, laft er einen beriihmten Gottesmann, den Seher Bileam von 
einem fernen Lande holen. Als Gottesmann und Seher ist Bileam ein 
Mann der grofsen Seelenkrafte, ein Mann, der in dauernder und unmittel- 
barer Verbindung mit der heiligen Macht, mit der Kraftquelle, oder wie 
die Spateren sagen wiirden: mit der Gottheit steht und dadurch immer 
seine Seele mit neuer Kraft fiillen kann. Bileam kommt, und nun findet 
die heilige Kulthandlung statt. Durch kultische Handlungen auf dem hei- 
ligen Orte, besonders durch Opfer, die den »Seher« noch intimer in Ver- 
bindung mit der Machtquelle, mit der Gottheit setzen, und die Macht seiner 
Seele gewaltig steigern, soll die notwendige psychische Voraussetzung des 
Verfluchens geschaffen werden. Diese Opfer sind als Opfermahlzeiten be- 
zeichnet!. Urspriinglich war es sicher die dem Opferfleische innewohnende 
Kraft, die als machtsteigernd gedacht wurde; und der im Opfermahle voll- 
zogene »Bund«, in dem die anderen ihren Willen und ihre Seelen in 
diejenigen des Leiters hineinlegen, indem sie alle ihre Wiinsche mit den 
seinigen um den Zweck der Handlung sammeln, steigert noch mehr die 
Macht des Fluchenden. Ganz buchstablich fahlt er seine Seele vor Macht 
schwillen. Nun kann er auch den kraftigen Fluch sprechen. 

In der jetzt vorliegenden Form ist der urspriingliche Sinn der Erzah- 
lung verdunkelt worden. Die Spateren haben den_ urspriinglichen -all- 
seitigen kultisch-priesterlichen Beruf des Sehers vergessen und ihn fast 
lediglich im Bilde des spdteren Nabis gesehen, dessen Beruf es vor allem 
war, Zukunftsweissagungen mitzuteilen; von diesen Nebiim galt es, dafs 
sie nur das mitteilen konnten, was sie Gott hatte schauen lassen oder 
was der Geist durch sie redete. Dementsprechend werden auch die fol- 
genden Worte Bileams als Weissagungen mehr denn als wirksame Segens- 
worte aufgefafst worden sein. Urspriinglich handelt es sich aber um wirk- 
same Worte, die der »Seher« von sich aus, aus der »Macht« seiner Seele 
sprechen soll, Worte, die nicht davon abhangig sind, was Gott ihn schauen 
lafBt oder zu ihm gesagt hat, sondern immer den Forderungen der ge- 
schichtlich-politischen Lage entsprechen miissen; wenn die Gemeinschaft 
und der Kénig es fordern, so hat der Machtbegabte, der urspriinglich immer 
zunachst ein Diener der Gesellschaft ist, diejenigen Worte zu sprechen, 
die die eigene Gemeinschaft starken, die Feinde aber schwachen kénnen; 
und so hat man es noch in recht spater geschichtlicher Zeit in Israel auch 


von dem Nebiim verlangt. 


= 
1 Vgl. Num, 22, 40, 
Vid,-Selsk. Skrifter. Il. H.-F. Kl. 1923. No. 3. 6 
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Wenn namlich die Kénige immer von den Propheten fordern, dafs 
sie vor einem Feldzuge nicht nur den Ausfall voraussagen, sondern auch 
den Sieg des Kénigs und die Niederlage der Feinde weissagen sollen, und 
die Weigerung, ‘dies zu tun, als Hochverrat auffassen}, so ist die Voraus- 
setzung dabei, wie jetzt immer mehr von den Forschern erkannt wird, 


dafs das Wort des Propheten nicht nur die Zukunft weissagt, sondern 


auch als machtwirkendes Wort sie beeinflufst und schafft; er legt tatsachlich. 


durch seine Worte Sieg in die Seele des Koénigs und Niederlage und 
»Beschamtwerden« in die Seelen der Feinde hinein®. Die prophetischen 
Worte, die unter feierlichen Kulthandlungen® die Niederlage der Feinde 
aussprechen, sind ihrem Wesen nach ein Fluch, der die Macht der Feinde 
brechen soll, ja nicht nur das, sondern sie auch tatsachlich bricht, jedenfalls 
verringert und sie bedroht4. 

So begreifen wir denn auch, dafs die Gebete zu Jahwa, die bei 
ahnlichen Kultfeiern um Rache tiber die Feinde und um ihre Vernichtung 
gebetet wurden, nicht nur ihrem Wesen nach Fliiche sind®, sondern dafs 
die manchmal auch in der Form ebensoviel von dém Fluchworte als von 
dem Gebet aufweisen. Wir werden Beispiele davon im folgenden Para- 


graphen finden. 


3. Fluchpsalmen. 


Wie der kultische Segen, so hat nun auch der kultische Fluch seine 
Spuren in die kultische Psalmdichtung gesetzt. Wir treffen ihn als Bestand- 
teil des Kultliedes sowohl bei den Gemeindekultfeiern als bei den Kult- 
handlungen, die mit dem Einzelnen vorgenommen werden. Wir fangen 


mit den Gemeindepsalmen an. 


1 Vgl. I Kg. 22 und die Jeremiaerzéhlungen, besonders Kap. 27 f. und 38, 

I —13, beachte V. 4. 

S. Mowinckel in NTT 1909, S. 335 ff. 

3 Vgl. Jer. 28,1: ,im Tempel Jahwa vor den Priestern und dem ganzen 
Volk*. 

4 Vgl. Johs, Pedersen, Eid b. d. Semiten. S, 86 f. 

5 Nach muslimischer Auffassung ist der Fluch ein Gebet zu Gott, Das- 


to 


selbe Wort, das Gebet bedeutet, di‘a, bezeichnet auch das Aussprechen 


eines Fluches“ (Johs, Pedersen, op. cit. S. 86), Das ist, wie der Verfasser 
bemerkt, natiirlich nicht urspriinglich, Denselben Ubergang von Fluch zu 


Gebet, jedoch immer mit Beibehaltung wesentlicher Momente der alten 


Auffassung des Fluches, weist Pedersen bei anderen semitischen Volkern nach, 
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a) Nach dem, was oben Il2c gesagt worden ist, finden wir es ganz 
natirlich, dafs die nationalen Klagepsalmen gegen die Feinde des 
Volkes oder der Gemeinde die Statte des kultischen Fluches sind. Gebet 
um Hilfe und Rache und Fluchworte gegen die Feinde gehen hier Hand in 
Hand. Die Volksklagepsalmen sind nun ohne jede Frage als Kultpsalmen 
bei éffentlichen Bufs- und Bettagen aufzufassen. In Ps. 83 folgt nach der 
Klage tiber die Angriffe der vereinigten Nachbarvélker das Gebet: 


Tu ihnen wie einst dem“! Sisera, wie dem Jabin am Bache Kischon, 
die da wurden vertilgt bei den En-dor und wurden zu Dinger 

auf dem Acker, 
mach®? ihre Edlen wie Oreb und alle ibre Fiirsten wie Ze’eb‘’?, 
die da sprachen: wohl auf, wir wollen uns nehmen die Fluren ‘Jahwa’s’. 


Mach sie, mein Gott, wie Spreu, wie Stoppeln vor dem Winde, 
wie wenn Feuer den Wald verzehrt, wie wenn Lohe 

die Berge versengt, 
so jage sie mit deinem Wetter und schrecke sie mit 

deiner Windsbraut, 


fille ihr Antlitz mit Schande’4, dafs sie immer mit Schmach vergehn®, 


Das sind echte Fluchworte. Sie haben allerdings die Form des Gebets; 
will man aber wissen, wie eine alte kultische Fluchformel ausgesehen hat, 
so hat man einfach die Imperative mit Jahwa als Subjekt in Jussive um- 
zusetzen, wie sie noch V.18 hat. Der selbstwirkende Fluch ist das Ur- 
spriingliche; zu ihn griff man in Altester Zeit bei den Kultfeiern vor dem 
Kriege. Mit der Entwicklung der Religion und dem Hervordringen des 
personlichen Gottesbegriffes des Jahwismus wurde der Fluch ein Gebet, 
das Jahwa selbst auffordert, mit seiner vernichtenden Macht einzugreifen. — 
Ahnliche Téne, wenn nicht so deutlich wie hier, vernehmen wir auch in 
den anderen Volksklageliedern, — — 

Kultische Fliiche finden wir nun nicht nur in den kasuellen nationalen 
Klagepsalmen, sondern auch in den mehr regelmafsig wiederholten Gemeinde- 
gebeten und -Klagen. — Ein echter kultischer Fluchpsalm ist Ps. 137. Die 
Tradition weifs zu erzahlen, dafs er bei dem jahrlichen Klagefest am gten 


Ab, das nach der Restauration zum Andenken der Zerstorung Jerusalems 


ywie Midian“ ist Zusatz. 

Str. das Suffiks in S2femd. 

yund wie Zebach und Salmunna“ ist Zusatz. 

Str.17b als Glosse zu und die beiden ersten Worte in 18 als Doublette 
zu V. 18. 

5 Versetze e"dé ead nach w*j0bédiit. V.19 spaterer Zusatz. 


~_ wo wo = 
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im Jahre 586 gestiftet wurde, gesungen worden ist®. Nach Jacob? bezieht 
sich die betreffende Nachricht vielleicht auf den Synagogendienst; das 
schliefst aber natirlich nicht aus, dafs die Synagoge hier eine schon im 
Tempel geiibte Sitte ibernommen hat. In der Tat mufs behauptet werden: 
wenn Ps. 137 fir den Kult gedichtet ist, so muff er fiir eine derartige 
Feier bestimmt gewesen sein. Und ferner ist zu sagen, dafs man schlechter- 
dings nicht einsieht, warum er nicht fir den Kult gedichtet sein sollte. 
Diese Annahme ist bei einem antiken Kultliederbuche immer die nachst- 
liegende; und es dirfte sehr schwer fallen, den Beweis daftir zu fahren, dafs 
unser Psalm nicht als Kultpsalm gedichtet worden sei. Da werden wir gut 
tun, uns an die Angabe der Tradition zu halten. 

Nach Stil und Inhalt ist der Psalm ein Klagelied der Gemeinde, 
jedoch nicht, wie Ps. 44; 74; 79; 80; 83 und 8g, ein kasuelles, sondern 
ein regelmafsig wiederholtes und um Befreiung aus einer permanenten 
Notlage bittendes Lied, wie etwa auch Ps. go. Er endet mit einem schweren 
Fluch wber dasjenige Volk, das mehr denn alle anderen es den Juden 
schwer machte, in der Erinnerung bei der grofsen Katastrophe zu ver- 
weilen, und mehr denn irgend ein anderes Volk Gegenstand ihres glihenden 
Hasses war, namlich die Edomiter. Der jetzige Text spricht allerdings 
von Babel-V. 8, trotz dem ganz deutlichen Anfang in V.7, und die meisten 
Psalmenausleger lassen richtig diesen Unsinn stehen. Jotion* will wenig- 
stens »Babel« in »Edom« dndern, wahrend Briggs® den einzig richtigen 
Ausweg eingeschlagen hat, bap dbabdl hass*did& zu streichen. Dafs das 
Rachegebet sich gegen Edom richtet, ist in V.7 klar; sehr auffallend ist 
es dann, dafs der Dichter im Folgenden die Edomiter fallen lafst und seinen 
ganzen Hafs gegen Babel richtet in V. 8—g; man erwartet unbedingt eine 
Ausfihrung dariiber, wie Gott den Edomiten ihre Greueltaten gegen Israel 
gedenken soll. Nun zeigt es sich aber, wie schon Briggs und Buhl be- 


merkt haben, dafs V. 9 tatsachlich nicht an Babel denkt, wie er nach dem 


jetzigen Zusammenhang durchaus tun miifste; denn in dem Worte hasséilae 


liegt ohne jede Frage eine deutliche Anspielung auf die Hauptstadt der 
Edomiter desselben Namens vor. Dazu kommt nun das Zeugnis des Me- 
trums, das allerdings fiir die Verteidiger des von ihnen »Mischmetrum« 
genannten Makkaronimetrums weniger bedeutet. Das ganze Mittelstiick des 


Psalms V.4—7 zeigt deutlich das Fiinfermetrum, ebenso V. 9 a (das ap 


1 Siehe Zach, 7, 3 und II Kg, 25, 8. 3 
2 Sopherim c. 18 (nach Jacob in ZATW 1896, S. 145). 

3 Siehe N, 2, 4 Angefiihrt nach Buhl, Psalmerne®?, 

5 In The International Critical Commentary. 


hy 
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in V.4 und 6b ist ganz uberfliissig und steht fir die Rechnung der Ab- 
schreiber); dasselbe Metrum 1afst sich auch ohne Schwierigkeit in V. r—3 
herstellen: in V.1 ist d%zdchrénti dp sijon eine sachlich richtige, aber ganz 
iiberflissige Glosse; in V.3 fehlt das simhd in LXX, konnte aber auch 
nach dibré Sir gestellt werden; dafs nach w*fd/aléenii etwa ein dm*rit dem 
Sinne nach zu erganzen ist, macht weder sachliche, noch stilistische Schwie- 
rigkeiten. Es diirfte somit klar sein, dafs das Fiinfermetrum auch in V. 8 
urspriinglich beabsichtigt war, und sobald man sich entschliefst, die sachlich 
. beanstandeten von Briggs gestrichenen Worte bap babdl hassdida, womit 
auch das an sich iberfliissige /ach zusammenhingt, zu streichen, so ist 
das Metrum in Ordnung. Die Richtigkeit dieser textkritischen Operationen 
wird dadurch bestatigt, dafs wir so ein vdéllig regelmafsig gebautes Lied 
erhalten: drei der logischen Einteilung genau entsprechende Strophen von 
je vier Fiinferperioden. 

Weil Edom, der friihere Bruder, in 586 die Gelegenheit benutzt hatte, 
mit den Chaldaern gemeinsame Sache zu machen und Juda zu _ pliindern, 

-und noch lange nach der Heimkehr der Exulanten grofse Teile des von 
der neuerrichteten Gemeinschaft beanspruchten altjudaéischen Landes in Be- 
sitz hatten, wurden sie als die eigentlichen Erbfeinde der Juden betrachtet 
und als Typus der frevelhaften und gottverhafsten weltlichen Macht, die 
das eschatologische Gericht vor allen anderen treffen sollte, gehafst!; die 
ersehnte Rache tiber Edom wurde in den eschatologischen Erwartungen 
fast eindeutig mit dem grofsen Gericht und der vdélligen Wiederherstellung 
Israels. In Ps. 137 sehen wir, wie diese Stimmung in dem 6ffentlichen 
Gottesdienst Ausdruck fand. 

Der Zweck der Klage- und Bufsfeier ist zunachst, Bufse zu tun und 
dadurch Gottes Mitleid zu wecken und ihn zu Siindenvergebung und Wieder- 
errichtung zu bewegen. Hier sehen wir aber, dafs man sich nicht mit dem 
einfachen Gebet-um Bestrafung der Bedriicker begniigt, sondern auch die- 
selbe in ganz antiker Weise durch des machtvolle Wort beschleunigen will. 
Der kultische Fluch soll der Wiederherstellung dadurch Bahn brechen, 
dafs er den Feind mit Ungliick schlagt. Ob man in dieser spaten Zeit 
bewufst an diesen alten Sinn der Fluchworte gedacht hat, mag zweifel- 
haft sein; die Schlufsstrophe des Psalms ist wohl eher als ein unmittelbarer 
Ausdruck des hervorbrechenden Hasses und des Rachedurstes zu verstehen; 
in den Tiefen der Seele liegt aber noch halb schlummernd der alte Ge- 
danke von dem wirksamen Worte, das den Feinden entgegen geschleudert 
wird. Auch hier haben die Fluchworte die Form des Gebets angenom- 


1 Vgl. Jes. 34 und siehe S. Mowinckel in Acta Orientalia I, S, 86—go0. 
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men!, aber nur zum Teil; die zweite Halfte derselben hat noch die 
direkte Form des selbstwirkenden Wortes (siehe unten). 

Der Psalm, der die Stimmung der zuriickgekehren Exulanten ausdriickt, 
fangt in ergreifender Weise damit an, das dumpfe Verzweifeln der einst 
Gefangenen, damals als sie im fremden Lande von dem Ubermut und dem 
schlecht verhehlten Triumph der Feinde umgeben lebten, ins Gedachtnis 
zurtickzurufen : 

An Babels Strémen, da safen 
wir einst und weinten ”, 

an die Pappeln dadrinnen hangten 
wir unsere Harfen. 

Denn dort begehrten von uns 
unsre Rauber ‘Gesadnge, 


unsre Plinderer’ (sprachen): Singt uns 
von den Sion-Gesangen ! 


Im Lande der vielen Fliisse und Stréme, wo Weiden und Pappeln 
an allen Ufern wachsen, in dem fetten und fruchtbaren Lande Sinear, 
dort safgen sie weinend und verzweifelt auf der Erde, wie es die Trau- 
ernden tun. Freude und Jubel waren verstummt; die Harfen hingen 
schweigend auf den Zweigen der Baume — so malt der Dichter mit wunder- 
voller plastischer Anschaulichkeit das Bild vor uns?. Und dort haben sie 
auch die gréfste Qual erlebt, die der alte Israelit kennt: die harte Ver- 
standnislosigkeit und den mutwilligen, tibermutigen Spott. Dort haben ihre 
»Pliinderer« Freude und Lustigkeit von ihnen verlangt — »singet uns von 
den Sion-Gesangen«. Die Sionslieder, das sind die alten Kultlieder, die 
Festlieder, die einst bei den jubelnden Prozessionen erklangen, wenn Jahwa 
sein Volk gastete; Gesang und Fest gehéren zusammen, Gesang und Freude 
héren zusammen; das Sionlied erklingt dort, wo Jahwa wohnt und selber 
in der Mitte seines Volkes weilt. Und nun kommen diese Fremden und 
begehren Gesange von ihnen — jetzt! Wenn der Dichter uns dies Stim- 
mungsbild aufrollt, so ist es, weil die Juden der hachexilischen Zeit mei- 
stens noch unter demselben dumpfen Druck lebten; sie kennen nur all zu 
gut diese Gefiihle; war doch das ganze Leben im alten heiligen Lande 
nur ein kiimmerlicher Abglanz dessen, was sie einst erhofft hatten, als ein 
Deuterojesaja seine holde Stimme erhob und seine begeisterten Lieder dahin- 
brausen liefs; alles war ganz anders gekommen; die Gemeinde lebte in 


1 Siehe oben Kap. Il 2c (S, 80 ff.). : 
2 Selbstverstandlich darf dies alles nicht als buchstabliche Schilderung der 
geschichtlichen Wirklichkeit genommen werden; Poesie ist Poesie. 
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einem Zustand von permanentem Druck; die Erfiillung der »messianischen« 
Hoffnungen waren noch nicht zu sehen; das ist die dumpfe Stimmung, die 
auch in Ps. 90 Ausdruck gefunden hat. Wie kénnten sie dann — und wie 
kénnen sie eigentlich noch jetzt — die alten triumphierenden Sionslieder 


singen — das ist der Inhalt der zweiten Strophe: 


Wie kénnten wir Jahwa-Lieder singen 
auf fremdem Boden! 
O Jerusalem, vergesse ich dein, 
so ‘verdorre’! meine Rechte! 
Meine Zunge klebe am Gaumen, 
wenn ich dein nicht denke, 
wenn ich nicht Jerusalem setze 
uber all meiner Freuden. 


Die Sions- und Jahwalieder dort in der Fremde zu singen, wahrend 
Jerusalem in Triimmern lag, von dem Zorn Jahwa’s getroffen, das wiirde 
ein Verhéhnen, ja eine Gotteslasterung sein; das ware, seiner Stadt, sei- 
nem Volke und seiner Religion untreu zu sein — verfluch sei ich, wenn 
ich jemals treulos ward! — Das sind aber nicht nur Tone der Vergangenheit; 
das hat alles einen héchst aktuellen Sinn. Wie kénnten wir die Schmach 
vergessen, in der Jerusalem noch sitzt, ohne Konig, ohne Urim und Tum- 
mim”, wahrend der Heidenkoénig draufsen in der Fremde ihr Herr, die Hite 
Davids gefallen ist! Und auch nicht im eigenen Lande ist Israel Herr — 
sitzen doch die verfluchten Edomiter im ganzen Siidlande, sogar in Hebron, 
wo einst das Kénigtum Davids errichtet wurde! Und vor den Augen des 
Dichters steigt das Bild des treulosen Bruders empor. Sein Walten im 
heiligen Lande und die noch ungerachte Freveltat, dafs er meuchlings dem 
zum Tode verwundeten Israel in den Riicken fiel, mit den Feinden des- 
selben gemeinsame Sache machte, wird dem Dichter, wie wohl den meisten 
seiner damaligen Landsleuten, zum Symbol der Fremdherrschaft, der Be- 
schamung Israels, zum taglich sichtbaren Ausdruck dafir, dafs Jerusalem 
noch wie in Fesseln liegt und vergebens nach dem verheifsenen Heil aus- 
spaht; und die ersehnte Rache iber diese Erbfeinde wird zum Symbol 
des grofsen »messianischen« Gerichts, das einmal die Heiden vernichten 
und Israel in voller Herrlichkeit wieder herstellen soll. An Babel denkt 
der Dichter nicht; die Herrlichkeit des Chaldderreiches war schon langst 
dahin; tbrigens ist es auffallend, wie wenig wir in der eigentlichen nach- 
exilischen Zeit von Hafs gegen Babel sptiren; das hangt wohl damit zu- 
sammen, dafs dort jetzt die machtige und einflufsreiche Judenkolonie lebte, 


1 Lies tichhas (BHK). 2 Vgl. Ezra 2, 63. 
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deren Hilfe bei dem Koéningshofe die palastinensischen Juden nicht ent- 
behren konnten!. Aller Hafs8 sammelt sich auf Edoms Haupt; so lange es 
nicht gedemittigt ist, hat Israel keine Ehrenrettung, keine »Rechtfertigung< 
erhalten. — Damit ist der Psalm zum eigentlich Hauptstiick gekommen, zum 


Rachegebet, zum Fluchwort tber den Feind: 


Gedenke den Edomitern, Jahwa, 
Jerusalems Wehtag,: 


die da sprachen: reifst nieder, reifst nieder, 
macht dem Erdboden gleich! 


° Heil dem, der dir einst vergeltet 
was du uns getan, 


heil dem, der da fafst und zerschmettert 
deine Kinder am »Felsen<! 


Diese dritte Strophe ist der Héhepunkt und das eigentliche Haupt- 
stiick des Psalms. Es verhalt sich nicht etwa so, dafs die gefiihlsvolle 
Erinnerung an die Stimmungen der vergangenen Zeiten die Hauptsache 
sei, an dem das Rachegebet gleichsam angehangt sei, einer plétzlich empor- 
tauchenden, sich mit der Hauptstimmung assozierenden Stimmung zufolge; 
es ist vielmehr so, dafgs das ganze Gedicht auf das Fluchwort zielt und um 
dessen willen da ist. Das Lied will um das Heil Jerusalems bitten, dieses 
Heil hervorrufen; das Mittel zum Heil ist aber die Vernichtung der Feinde, 
dessen Typus Edom ist. Und es entspricht der Religion sowohl des Juden- 
tums als auch der geschichtlichen Zeit des alten Israels, wenn der Psalm 
Rache und Heil durch ein Gebet zu Jahwa erlangen will. Es entspricht 
aber auch den 4ltesten Anschauungen des Volkes, die noch weit in die 
geschichtliche Zeit hinab ganz deutlich gelebt und nachgewirkt haben, wenn 
das Gebet in der zweiten Halfte der Schlufsstrophe wieder in die Form 
des selbstwirkenden Wortes umschlagt. Eigentiimlich ist aber die Form 
des Fluchwortes. Es hat die Form des Segens! Das ist sozusagen ein 
indirektes Fluchwort: durch die Seligpreisung, die nur eine Form des 
Segenswortes ist, wird Macht und Gliick in die Seele desjenigen hinein- 
gelegt, der Edom einmal vernichten und dadurch dies verhafste Volk zu 
einem »Fluch« unter den Vélkern machen wird. Indem Edoms kinftigen 
Gegnern Segen und Macht gegeben wird, wird es selbst geschwacht 
und mit Fluch belegt. — — 

. 1 Vgl. die Intervention und die Sendung des Nehemia und des Ezra, des- 


gleichen des Juden Hananja in Pap. Sachau 13464 (Nr. 6 in panes 
Aramaische ke Ae aus Elephantine). 
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Einen Psalm mit einem liturgischem Fluch, wenn auch in recht ab- 
gedimpfter Form, haben wir in Ps. 129. Dafs der Psalm fiir den litur- 
gischen Gebrauch gedichtet ist, geht schon aus der liturgischen Aufforderung 
in V.r und der Wiederholung in V.2 hervor, vgl. den ebenfalls unzweifel- 
haft liturgischen Ps. 118, 1—4, wo dieselbe Form der Aufforderung vor- 
kommt. Der Psalm gehért nach der Uberschrift zu den Ma‘aloth-liedern, 
die bei der Feier des Herbstfestes verwendet wurden. Er gehért zu den- 
jenigen Psalmen des Jahresfestes, die um Hilfe gegen alle denkbare Feinde 
der Gemeinde beten!. Das Gebet hat hier jedoch die urspriingliche Form 
des Fluchwortes. Im Gegensatz zu den eigentlichen kasuellen nationalen 
Klagepsalmen ist es nicht gegen einen bestimmten Feind gerichtet, sondern 
bittet, als regelmafsig wiederholtes Gemeindegebet, um Schutz und 
Wehr gegen die Feinde im Allgemeinen, welche sie auch sein 
mégen. — Dafs der Psalm der spateren Periode der Geschichte des Volkes 
entstammt, ist klar; Israel blickt hier auf eine langere, leidensvolle Ge- 
schichte zuriick; nachexilisch braucht er deshalb eigentlich nicht zu sein; 
eine genauere Datierung ist jedoch unméglich. 

Der Psalm fangt mit einem Vertrauensmotiv in der Form des Dank- 
psalms an?; im Vertrauen auf die friiher erlebten Heilstaten Jahwa’s darf 
das Volk hoffen, dafs er auch von jetzt an die jeweiligen Feinde desselben 
mit Fluch schlagen werde. Durch den vertrauensvollen Dank fir die frii- 
heren Heilstaten soll Jahw& gnadig gestimmt und zu weiterem Einschreiten 
bewegt werden. Daneben ist natiirlich auch zu beachten, dafs diese Ein- 
leitung der zuversichtlichen Stimmung, aus der der Psalm hervorgegangen 
ist, Ausdruck geben will; Israel fihlt sich hier schon der Abwehr aller 
Feinde gewifsz. — Wenn die Form des Wechselgesangs mit Aufforderung 
und Antwort hier mehr als alte literarische Form ist, so liegt es am 
nachsten zu denken, dafs der Chorfiihrer die erste Halbstrophe V.1 singt; 
der die Gemeinde vertretende Sangerchor nimmt die Worte auf und fihrt 
den Gedanken weiter. Interessant ist hier, dafs dieser Psalm, der statt 
eines direkten Gebets die alte Form des Fluchs aufweist, auch insofern ein 
altertiimliches Geprage hat, als Israel in der ersten Person Sgl. auftritt; 
das ist eben die fir das alte Kultlied urspriingliche und naheliegende Form: 
im Kulte ist das Volk durch seinen berufenen Leiter vertreten®. — Der 
Chorfiihrer hebt an: 


eerectud, 1, S, 191, 136 f. 

2 Es ist indessen unberechtigt, wenn Balla, Das Ich der Psalmen, S. 73, 
den Psalm zu den 6ffentlichen Dankliedern rechnet. Das Hauptstiick ist 
der Fluch, nicht der Dank; dieser kommt als Vertrauensmotiv fir die im 

_ Fluch liegende Bitte in Betracht, 3 Siehe Exkurs S. 36 ff. 


i. 
a + 
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»Hart drangten sie mich seit meiner Jugend« — 
so soll Israel sagen! 


Und der Chor nimmt, wie gesagt, die Worte auf und faigt dann die 
eigentliche Hauptsache dieses Rickblickes hinzu: 


Hart drangten sie mich seit meiner Jugend, 
doch, sie zwangen mich nicht. 


Die Gemeinde verweilt im Gedanken an all den Demiittigungen, all den 
Unglicksschlagen, die sie immer wieder zum Boden gebeugt haben, durch 
viele Jahrhunderte hindurch; zahe und elastisch wie eine Stahlfeder, die | 
gebeugt aber nicht gebrochen werden kann, hat Israel sich immer wieder = 
in die Hdhe gerichtet, ist stehen geblieben, hoffend auf die grofse Wieder- 
herstellung, der Wendung des Schicksals harrend, wahrend Weltreich nach > 2° 
Weltreich seine Mission erfiillt hat und zu Staub zerbréckelt worden ist. pay a 
Israel hat seinen Jahwa, Ihn, der »gerecht« sdddiq ist, der einen Bund mit 
dem Volke hat und auch die Macht hat, sich und seinen Bund und sein © 
Volk zu behaupten; er bezeugt seine saga, wenn er Israel zum ee oe 
verhilft: ake es 

Auf meinem Riicken pfliigten die Pfliger aa 
f 


die langen Furchen. 
Doch Jahwa ist gerecht, er zerhieb 
der Gottlosen Joch. 


Nach der Art der israelitischen Poesie wechseln die Bilder t 
mittelt und jah: Israel ist sowohl Pflugland als Pflugtier gewesen, Al 
Knecht und schwer leidend. : 

Nun folgt in der zweiten Halfte, den beiden letzten Strophe 
eigentliche Hauptsache des Psalms, das Fluchwort in der unibers 
Form des hebraischen Jussivs, das sowohl den machtvollen, s: 1 
Wunsch als die glaubige Gewifsheit der Erfillung der Worte a 
und bei dem man immer schwanken mufs, ob man »es mége g 


oder »es soll geschehen« iibersetzen soll: 


Beschamt sollen werden und weichen 
alle Feinde Sions, 

sollen werden wie das Gras auf den eae a“ 

ae verdorrt eh’ es BES 


Pana 
oe" 
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Auch hier haben wir den unvermittelten Ubergang von einem Bilde 
zu einem anderen, der fiir israelitische Poesie charakteristisch ist. Von 
dem versengten, wurzellosen Gras auf dem Dache spricht der Dichter in 
Ausdriicken, die nur auf das Getreide auf dem Acker passen; er denkt 
nicht daran, dafs niemand von dem Gras auf dem Dache erwarten kénne, 
dafs es die Hand des Schnitters oder den Busen des nach ihm gehenden, 
die abgeschnittenen Ahren auflesenden und zu Garben bindenden Binders 
»fillen« solle, und dafs niemand wtber jene verdorrten Gewachse einen 
Erntesegen auszusprechen pflegt. Von dem Gras ist er namlich unmerklich 
in das Bild der Getreideernte tbergegangen. Ebenso charakteristisch ist es) 
dafs ein einzelner Zug, eine Einzelheit im Zusammenhang, in diesem Falle 
der Vergleich mit dem Grase, bezw. der Getreide, selbstindig ausgefiihrt und 
liebevoll ausgemalt wird, als ware es ein Hauptstiick im Aufbau des Liedes 1. 

Fir die Zahigkeit der alten Vorstellungen auf dem Gebiete der Reli- 
gion ist dieser Psalm charakteristisch. Der Dichter will ein Gemeindegebet 
schreiben, ein Gebet um Gottes Wehr gegen alle Feinde. Eben weil er 
ein Gebet sprechen will, hebt er mit dem dankbaren Vertrauensmotiv an. 
Statt eines wirklichen Gebets kommt aber ein Fluchwort in den uralten 
Vorstellungen des selbstwirkenden kultischen Wortes; hier tritt der aus- 


driickliche Gedanke an Jahwa und seine Hilfe véllig zuriick, — — 


* 


b) Dafs der kultische Fluch auch in den individuellen Klage- 
psalmen, den Siindopferpsalmen seinen Platz gehabt hat, ist nach 
Kap. Il2c einfach selbstverstandlich. Diese Psalmen sind fast ohne Aus- 
nahme zum Gebrauch eines Kranken oder anderswie Unreinen bei dem 
Siindopfer und den damit verbundenen Reinigungsriten im Tempel ge- 
schrieben®. Die Krankheit und Unreinheit war aber nach der Ansicht der 
alten Israeliten sehr haufig nicht etwa durch eine siindige Tat des Betref- 
fenden, sondern durch bdése Kiinste irgendwelcher geheimer Feinde ver- 
ursacht. Uber diese unbekannten Feinde, die Krankheit und Not bewirkt 
haben, klagen die Klagepsalmen immer und immer. Die Mittel, durch welche 
diese bésen Menschen — auch an Damonen wird gelegentlich gedacht — den 


1 Besonders bezeichnend in dieser Hinsicht ist der Unschuldsklagepsalm 
Ps, 139, in dem ein einzelnes Motiv, das ,Unschuldsmotiv’ mit dem Hin- 
weis auf die Allwissenheit Gottes, der auch den Beter kennt und weif3, 
dafs er unschuldig ist, zu einer Betrachtung uber die Allwissenheit Gottes 
im Allgemeinen erweitert ist, die quantitativ den gréfsten Teil des Psalms 
-einnimmt und fiir uns das Hauptinteresse in Anspruch nimmt. 

2 Siehe zum Folgenden Ps.St, I. 
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frommen und gerechten Mann krank gemacht haben, sind solche, die in aller 
Welt unter dem Begriffe des bésen Zaubers zusammengefafst werden. So 
auch in Israel; tiber Zauber @wdn der Feinde und itiber die bésen poe/e 
aiwdn klagen die Kranken in den Klagepsalmen fast regelmafig. Mit diesem 
Worte bezeichnet der alte Israelit alle geheime und illegitime Krafte und 
Kiinste, durch die ein béses Wesen einem Menschen Schaden zufiigen 
kann, — Zu diesen Kraften und Mitteln gehéren natiirlich auch das macht- 
volle, schadenwirkende Fluchwort und die Fluchtat, wenn diese von einem 
bésen Menschen zu bésen Zwecken benutzt werden. Wir haben oben 
Kap. I11 gesehen, dafs der Fluch und der Zauber mit einander verwandt sind; 
wenn der Fluch als Waffe eines Bésen zum Bésen benutzt wird, ist er 
Zauber. So werden dwdn und dla@ gelegentlich als Synonymen behandelt!; 
wie in den babylonisch-assyrischen Klagepsalmen »der bése Fluch« eine 
Bezeichnung des Zaubers ist, so auch der Fluch im Psalter. Die bése ver- 
heerende Macht, die der Fluch an sich ist, verwendet der Zauberer im 
Geheimen zum Unheil eines gerechten Menschen — eben darin besteht 
seine Zauberei. 

Nun gilt es dann ftir den Bezauberten und Verfluchten, den krank und 
unrein Geworden, diesen schadlichen Einflufs zu brechen. Das tut er in 
zweierlei Weise. Erstens indem er sich durch kultische Réinigungsriten 
Reinheit und Segen verschafft und so das Bése aus seinem K6rper und 
seinem Herzen hinaustreibt. Zweitens dadurch, dafs er die Quelle des Bésen 
zustopft, den Urheber des bésen Fluches unschadlich macht, ihn von der 
Erdoberflache vertilgt. Das tut er aber, indem er einen noch kraftigeren, 
diesmal aber niitzlichen, somit guten und legitimen Fluch gegen ihn aus- 
schickt. Dazu mufs er sich natirlich mit Seelenkraft, mit »Gerechtigkeit«, 
mit »Segen« starken, und diesen erwirbt eben durch die kultischen Reini- 
gungen, mit der Hilfe Jahwa’s durch Vermittelung des Priesters. — Die 
unheilwirkende Macht und der dadurch bewirkte Ungliickszustand, die der 
Israelit mit dem Worte »Fluch« bezeichnet, waren ja, sahen wir, urspriing- 
lich an sich ethisch indifferent, neutral. Die Kunst zu fluchen beruht im 
letzten Grunde auf dem Vermégen, die geheimen Krafte der Existenz be- 
herrschen zu kénnen, bezw. mit ihnen in Verbindung zu sein. So kann 
auch, sahen wir, der Gerechte kraft seiner Seelenkraft verfluchen, und durch 
die Verbindung mit der Gottheit steigert er dieses Vermégen. Wenn daher 
der Kranke, im Kulte aber wieder Gereinigte, im Zusammenhang mit den. _ 


1 So in Ps, 10,7; 59,13 (vgl. V. 3.6). In demselben Sinne kommen glia 
und das Verb gillél vor Ps. 37, 22; $2) 53 109,17. 18, 28. Vgl. Ps, St. ‘vb 
S. 169 oben. 
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kultischen Reinigungen einen kraftigen Gegenfluch aussendet, oder wenn der 
heilige Vertreter der Gottheit, der Priester, dabei mit solchen Fluchworten 
hinzutritt, so liegt im einem solchen Fluch so viel heilige und unheil- 
bringende! Kraft, dafs er sicher die Macht der bésen brechen kann. Die 
an sich neutrale, heilige, von der Gottheit stammende Macht, die dem Prie- 
ster zur Verfiigung steht und seine Seelenkraft starkt und steigert, und die 
durch die heiligen Reinigungshandlungen dem Kranken gleichsam zur Ver- 
figung gestellt wird, wirkt nun als ein ftir den bésen Zauberer unheil- 
bringender Fluch; das Bése wird wider den Bésen verwendet, Béses wird 
mit Bésem vertrieben. Durch den legitimen, dem Heil der Gemeinschaft - 
dienenden, zu dem sakralen System hédrenden Fluch wird der bése, 
schadliche, geheime Fluch, der als solcher im Gebiete des Zaubers? ge- 
hért, gebrochen. 

So missen wir annehmen, dafs die Fluchworte und -Riten, die ur- 
spriinglich wohl vom amtierenden Priester gesprochen, bezw. vorgenommen 
wurden, einen festen Bestandteil der Reinigungshandlungen und -Worte 
bei dem Siindopfer der Kranken und Notleidenden gebildet haben*, Das 
beweisen solche Riten wie etwa die in Num. 5,11 ff. beschriebenen, das 
beweist auch die Analogie der babylonischen kultischen Klagepsalmen, die 
oft die dazu gehérigen Fluchriten und -Worte erwahnen, und das beweist 
endlich auch der Umstand, dafs die Fluchworte und Rachegebete einen 
so hervortretenden Platz in den biblischen individuellen Klagepsalmen 
einnehmen}?. 

Wenn wir jetzt in den Psalmen diese Fluchworte als Bestandteile der 


von dem Kranken zu sprechenden oder wohl eher: in seinem Namen vom 


_ Priester gesprochenen Gebete finden, so ist das wohl eigentlich als Stil- 


beeinflussung durch die Fluchformeln des Priesters zu betrachten. Das 


‘Urspriingliche ist wohl, dafs der Kranke das Gebet rezitiert oder dafs es 


1 Auch das Heilige kann unheilbringend sein, namlich fiir den Bésen oder 
fir denjenigen, der unbefugt damit in Verbindung tritt, vgl. Il Sam. 6,7; 
Jes. 8, 12—15, wo natiirlich nicht fagdisii V.13 in fagsirt, sondern um- 
gekehrt qasar V.12 in godd§ zu andern ist, 

2 Zu dieser Auffassung des Zaubers als illegitimer privater, in bdéser, 
egoistischer Absicht wirkender und daher geheimer Verwendung der an 
sich neutralen ,,Macht“, siehe Sdderblom, Gudstrons uppkomst, Stockh, 1914, 
S. 181 ff.; Mowinckel, Ps.St.I, S. 59 ff. und vgl. oben S, 14 ff. (Exkurs), 

8 So schon Gunkel, Artkl. Psalmen, RGG 1V, Sp. 1946. 

Sener Ts) 10,85; 28,4; 35, 4—8; 40,15 f.; 55,16; 63, 10f.; 69, 
23—29; 70,3 f.; 109,6—20; 140,9—12; 141,10; 143,12. Vgl. dazu 

die prophetischen Nachahmungen “Jer. 12,3; 15,16; 17,13; 18, 21—23; 
20,11. 
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in ‘seinem Namen von einen Priester rezitiert wird, der Priester aber die 
den Zauber bannenden und die Zauberer vernichtenden Handlungen vor- 
nimmt und die dazu gehérigen Fluchworte spricht. Da aber einerseits nach 
semitischer Auffassung zwischen dem Gebet, besonders dem gegen irgend 
jemanden gerichteten Hilfe- und Rachegebet, und dem Fluch eine nahe Bezie- 
hung bestand}, und da es andererseits manchmal, vielleicht immer, vorkam, 
dafs der Priester auch das Gebet im Namen des Kranken sprach, so lag 
es nahe, die beiden Arten von wirksamen Worten miteinander zu verbinden 
und das Gebet mit mehr oder weniger stilechten Fluchworten auszustatten. 
— So haben die alten kultischen, Fluchworte ganz deutlich die individuellen 
Klagepsalmen beeinflufst, und aus diesen ist zu ersehen, wie jene einmal 
gelautet haben. 

Vielleicht haben wir noch in Ps.10g ein Beispiel einer einst selb- 
standigen kultischen Fluchformel, die zu den Reinigungs- und krankheit- 
bannenden Riten gesprochen wurde. Zunachst ist hier die urspriingliche 
Form des selbstwirkenden Wortes klar erhalten; die Worte weisen formell 
keine Spur von einem Gebet auf und unterscheiden sich insofern auch 
deutlich von den sonst nahe verwandten Worten in Ps. 69, 23—29. Zwei- 
tens besteht ein deutlicher Unterschied zwischen der Vorstellung von den 
die Krankheit bewirkenden Feinden in den Fluchworten und derjenigen 
in den anderen Teilen des Psalms. In dem eigentlichen Klagelied V.1—5. 
21—31 stellt der Betende seine Feinde als eine grofse Schar dar, die ihn 
»umringt« und »gegen ihn Krieg fuihrt« (V. 3), die rings um ihn steht und 
hdhnisch den Kopf schiittelt (V. 25). In V.6—19 dagegen ist immer nur 
von einem Einzelnen die Rede, der das Ungliick des Betenden bewirkt 
hat?. — Das alles kénnte darauf deuten, dafs in den Psalm eine feste Fluch- 
formel aufgenommen worden sei. Dafs der Psalm als ein Gebet eines, 
d.h. eines jeden, ein Siindopfer zwecks Wiederherstellung darbringenden 
Kranken gemeint ist, geht aus V. 23 f. hervor; als Kranker und Unreiner 
wird der Betende von seinen Umgebungen verachtet und geschmaht, weil 
er dadurch als Siinder hingestellt worden sei (V. 25. 31); die Ursache séi- 
nes Ungliicks sind die bésen unheilwirkenden Zauberworte seiner (geheimen) 


1 Siehe oben S. 82. 
2 Die kindliche Erklarung vieler Exegeten, dafs es sich in ahnlichen Fallen 
um einen besonders hervortretenden Mann unter den vielen (heidnischen 
oder unglaubigen) Feinden handelt, ist abzulehnen, Diese schwankende- — 
Darstellungsform kommt auch sonst in den Siindopferpsalmen vor und 
beruht schlieflich darauf, dafs die Feinde eben unbekannt sind; ob ein 
Zauberer (Damon). oder viele den Kranken zugesetzt hat, weifs er eben 


nicht. Siehe Ps.St, I, S.97 und besonders 173. 


a Lite 
4 
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Feinde: mit »Frevlermunds, »Trugworten« und »Liigenzunge«! haben sie 
ihn krank gemacht, ohne dafs er daran schuld sei (V. 2f.); ausdriicklich 
sagt er, dafs sie Fluchworte gegen ihn verwendet haben (gi/lé/ V. 28). Und 
nun soll ihr zauberischer Fluch durch einen kraftigen legitimen Gegenfluch 
gebrochen werden; die Worte dieses Gegenfluchs sind es, die der Dichter 
allem Anscheine nach einem stehenden Formular entnommen hat. Da sie 
jedenfalls fir die Fliiche der Psalmen und der kultischen Krankenheilungs- 


riten charakteristisch sind, drucke ich sie ab: 


Bestelle einen ‘Feind’? wider ihn, ein Anklager stehe ihm zur Rechten, 
beim Gericht soll er als Schuldiger ausgehn, sein Gebet 
soll ihm als Siinde gelten. 


Seine Tage sollen wenige werden, was ihm bestimmt war? 
soll ein anderer nehmen, 
seine Kinder sollen Waisen gehen, sein Weib soll als Witwe sitzen. 


® Sie? sollen unstéat umherziehn und betteln, ‘vertrieben’® aus 
ihren Triimmerhaufen, 
der Glaubiger soll alles nehmen, was sein ist, und Fremde 
seine Habe pliindern. 


Ihm soll niemand Huld erweisen, sich niemand tiber seine 
Waisen erbarmen, 

sein Ende soll sein: ausgerottet zu werden, ‘sein’® Name 
in ‘einem’? Geschlecht verléscht werden. 


Seiner Vater Schuld soll gedacht werden’’’, nicht getilgt 
seiner Mutter Siinde, 
9 


sie sollen immer Jahwa vor Augen sein, er soll ‘sein 
Gedachtnis von der Erde tilgen. 


weil er Liebe zu itiben nicht dachte, [— — — — — — — — }, 
sondern verfolgte den Elenden und Armen und den ins Herz 
‘Getroffenen’!° ‘zum Tode’!!. 


- 8agdar und Synonyma sind sehr haufig Synonyma zu dwdn= Zauber, siehe 
Ps.St. I, S. 39—58. 

2 yasde V.6 ist natirlich falsch und durch Abirren des Auges auf das +, 

jn V.7 entstanden; urspriinglich stand etwa ojeb o, dgl. 

Namlich an Lebenstage. 

d. h. Kinder und Weib; dandw ist Glosse, zu str, m.c. 

Lies /*50r*3t, LXX; ,Trammerhaufen“ proleptisch. 

Smo st. Smim, siehe BHK. 7 Ghdd st. Gher, LXX. 

Str. dl Jahwa m. c. {Glosse). 9 gichro, LXX. 

10 rintché, siehe BHK. 1 /amawap, Syr. 


nowt ~~» w 
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Weil er den Fluch liebte, ‘soll er ihn treffen’!, weil er den 
Segen nicht wollte, ‘soll er fernbleiben’?; 
wie ein Kleid soll er? den Fluch anlegen, ‘wie ein Girtel, 
den er taglich umlegt’ 4; 


er soll ‘dringen’®> wie Wasser in sein Inneres, wie Ol 
in seine Gebeine “®, 
das sei meiner Feinde Lohn“’’, derer, die Unheil 
uber mein Leben geredet haben®. 


Hinsichtlich konkrete Aufklarungen wber die Person des »Feindes« 
und die naheren Umstiande seines Auftretens ist dieses Fluchformular genau 
so allgemein und unanschaulich, wie ein Formular sein soll, das auf alle 
konkrete Falle passen soll. Die Verfasser solcher Formulare haben gar 
nicht an eine konkrete Einzelperson oder an einen konkreten Fall gedacht; 
sie haben nur »den« typischen Zauberer fiir alle Falle durch einen brauch- 
-baren Fluch lahmlegen wollen. Ebensowenig haben die Kranken, die diese 
Psalmen und diese Formulare bei den Reinigungen verwendet haben, an 
eine konkrete Person gedacht; meistens wufsten sie gar nicht, welche die 
Feinde waren, die im Geheimen »auf ihr Leben gelauert« und sie ins 


Ungliick gestiirzt hatten. 


1 pboehi. * w*pirhag, str. mimmdannii jm. c. 
3 wiilbas. 4 V.19b gehort nach V. 18 aa. 
> wehabo 6 V.19a Variante zu 18aqa, 


7 Str. ,von Jahw&" m_c, 
8 Kittels Ubersetzung ,die mein Unheil planen“ ist zu ausgewdssert, ,,Re- 
den“ ist wortlich gemeint; der Verf. denkt an Zauber- oder Fluchworte. 
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KAP. III. DIE ZWEIGLIEDRIGE SEGENS- UND 
FLUCHFORMEL IN KULT UND PSALMDICHTUNG. 


1. Die zweigliedrige Segens- und Fluchformel. 


Zu den kultischen Worten haben nun nicht nur alleinstehende Segens- 
formeln bezw. Fluchformeln gehért; die beiden Arten von machtwirkenden 
Worten sind mit einander verbunden worden zu einer doppelseitigen Kult- 
handlung, Segen und Fluch, oder umgekehrt. 


* 


a) Auf eine solche Kultsitte deutet das schon oben erwdahnte Stiick 
e744 5. 6..7-11 — £3 hin. 

Ehe wir den Inhalt des Stiickes betrachten kénnen, miissen wir aber 
den Leser mit einer quellenkritischen Analyse beschweren. — Wir lesen 
in V.11—13, dafs Mose vor seinem Tode verordnet habe, wenn Israel 
in Kana‘an hineingekommen sei, sollten 6 Stamme auf Garizzim zum Seg- 
nen /baréch und 6 auf Ebal zum Fluchen ea/ hagg*lald sich stellen, V.11 
—13 stehen nun, wie oben angedeutet, augenscheinlich in irgend einem 
Zusammenhang mit dem in V.1—8 Berichteten. Hier ist nun aber sowohl 
von einem Altar auf Garizzim!, der augenscheinlich bei der oben genannten 
Zeremonie Verwendung finden sollte, als von der Errichtung grofser Steine 
{wo?), auf die das Gesetz (d.h. nach dem jetzigen Zusammenhang das 
Deuteronomium) geschrieben werden sollte, die Rede. Von der Ausfiihrung 


1 So lautete fraglos der urspitingliche Text in 27,4, wie noch in dem 
samaritanischen Pentateuch, siehe Mowinckel, Statholderen Nehemia, 1916, 
8. 209; G. ist im Folgenden der Berg des Segens, und der Altar stand 
zweifellos auf dem Segensberg. Es ist ja selbstverstandlich, dafs die Sa- 
maritaner einen friheren heiligen Berg und nicht eine Statte des Fluches 
als heilige Statte erwahlt haben. So auch Grefsmann, Schr. AT Ausw, 
122, 8.157. Die massoretische Lesart ,,Ebal“ ist eine tendentiése An- 
derung, um dem Tempel der Samaritaner jeden Schein von Legitimitat 
zu rauben; die jiidische Beschuldigung gegen die Samaritaner, als hatten 
diese den heiligen Text gefalscht, fallt auf ihren eigenen Kopf zuriick. 


Vid.-Selsk. Skrifter. II. H.-F. Kl. 1923. No. 3. 7 
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des Gebotes erzahlt Jos. 8, 30—35, wo sowohl Altar als Steine, Gesetz und 
Segen-Fluch mit einander verbunden sind. — Nun ist schon Jangst behauptet 
worden, dafs wir hier eine Zusammenflickung von zwei Berichten tber 
zwei ganz verschiedene Dinge vor uns haben, von denen der eine von 
Steinen und Gesetz, der andere von einem Altar geredet hat. Was aber 
die Quelle und das Alter der beiden Stiicke betrifft, gehen die Meinungen 
auseinander; haufig wird das Ganze fiir »deuteronomistisch« oder gar 
»nachdeuteronomistisch« gehalten. Dafs der Deuteronomist! oder jedenfalls 
der deuteronomistische Redaktor des »vorpriesterlichen« Geschichtswerkes?, 
RJEDtn, die Finger mit im Spiele gehabt hat, dirfte klar sein; die Auf- 
schreibung des deuteronomischen Gesetzes und die feierliche Vorlesung 
desselben unter Josua Jos. 8, 34 sind anerkannt »deuteronomistische« Vor- 
stellungen. Den Schliissel zum Verstandnis bietet die Beobachtung, dafs wir 
hier zwei Begriffspaare haben: 1. die Steine und das Gesetz, und 2. Ga- 
rizzim-Ebal und Segen-Fluch; der Altar ist nur das notwendige Zubehér 
zum Kultakt des Segnens und Fluchens. Von diesen Begriffspaaren gehéren 
natiirlich die Steine und das Gesetz in ihrer jetzigen Gestalt dem Deutero- 
nomisten an, das andere stammt aus einer der geschichtlichen Quellen des 
Pentateuchs, J oder E, aus welchem ist vorlaufig nicht zu sagen. 
Indessen ist es, wie man richtig bemerkt hat, wohl ziemlich ausge- 
schlossen, dafs der Deuteronomist von sich aus auf eine Aufstellung des 
Gesetzes in einem der von ihm verpénten Landheiligtiimer gekommen ware, 
wenn er nicht an etwas Ahnliches in seiner Vorlage gebunden gewesen 
ware; die Beziehung der ganzen Stelle auf das Deuteronomium beruht auf 
spdterer Bearbeitung einer gegebenen Vorlage. Dafs aber der deuterono- 
mistische Bearbeiter selber die Kombination der beiden Motive (Segen-Fluch 
einerseits und Errichtung grofser Steine andererseits) gleichzeitig mit der 
Umdeutung der Steine zu Gesetzessteinen vorgenommen und.somit einen 
Zusammenhang geschaffen haben sollte, der fast unverstandlich ist, ist wenig 
wahrscheinlich. Man mufz somit annehmen, dafs die Kontamination zweier 


Berichte und Motive aus zwei verschiedenen Quellen schon dem Deutero- 


1 D,h, den exilisch-nachexilischen Redaktor des erweiterten josijanischen 
Gesetzbuches, der vielleicht auch das Buch mit kurzen_ ,,geschichtlichen“ 
Notizen wber letzte Verordnungen und Tod Moses erweitert hat, — Ich 
gebrauche das Wort ,deuteronomisch“, um das zu bezeichnen, was im 
Urdeuteronominm stand, ,deuteronomistisch“ dagegen um die spateren _ 
Nachtrage der Redaktion sowohl des noch nicht mit JE verbundenen Dt — 
als auch des ganzen Geschichtswerkes zu bezeichnen. 

-D, h. den Hexateuch — oder genauer: das ,deuteronomistische“ Ge- 
schichtswerk — vor der Aufnahme der Priesterschrift (P). ee 
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nomisten vorgelegen hat, oder mit anderen Worten schon im Werke des 
»Jehowisten« JE gestanden hat. Daraus darf man dann die weitere Fol- 
gerung ziehen, dafs das eine Motiv dem J, das andere dem E entstamme, 
und dafs sie von R?™ mit einander verbunden worden seien. Wenn der 
Deuteronomist, wahrscheinlich RJEP*t, das Ganze auf das Deuteronomium 
bezogen hat, so ist wohl der Grund der, dafs er in dem im Werke des JE 
erwahnten Segen und Fluch denjenigen Segen und Fluch gefunden hat, der 
tiber die Beachter, bzw. Nichtbeachter des Dtn. verhangt wurde!. Wir fragen 
dann zunachst: was ist der Grund der redaktionellen Zusammenarbeitung 
dieser anscheinend nichts Gemeinsames enthaltenden Motive gewesen? Die 
Frage wird schon hier gestellt, weil ihre Beantwortung uns einen Wink 
gibt, das Ende des Knauels zu finden. Der Grund ist wohl sicher der 
Umstand, dafs in beiden Berichten von grofsen Steinen die Rede war, in 
dem einen von Steinen zum Bauen des Altars, in dem anderen von sol- 
chen, die einem anderen Zwecke dienen sollten. Zu dem ersten Bericht 
gehéren somit V. 5a. 6.77; zu dem zweiten gehéren V. 1°—3.8. V.4 ist 
Doublette zu V. 2 und gehért somit seinem Grundstocke nach zu dem ersten 
Bericht, ist aber vom RJFP™ bearbeitet und mit V. 2 harmonisiert worden; 
diesem Redaktor gehéren die Worte hd‘@lldé “Sadr Andchi m*sawwda apchim 
hajjom und w*sadta opim bassid; dem urspriinglichen Bericht gehort die Orts- 
angabe (urspr. d¢har G*rizzim, siehe oben), auf die 34m V.5 zuriickweist, 
und die finf ersten Worte des Verses: »wenn ihr den Jordan tiberschritten 
habt, sollt ihr Steine nehmen<; urspriinglich lautete der Vers etwa so: 
»wenn ihr den Jordan iberschritten habt [und in das Land hineingezogen 
seid, das ich euch gebe], so sollt ihr euch auf den Berg Garizzim stellen, 
und [grofse] Steine nehmen«; an V. 4*.5 a. 6.7 schliefsen. sich, nach einer 
Lakune, die jetzt von den deuteronomistischen V.g—10 ausgefiillt wird, 
V. 12—13, die jetzt mit einer redaktionellen Einleitungsformel V.11 versehen 
worden sind und nicht in ihrem urspriinglichen Wortlaut vorliegen (naheres 
S. 102). Als Einleitung des Ganzen stand urspriinglich eine V.1 parallele 
Notiz, von der w’siqné jisrd’el daselbst ein Rest ist. 

Viel starker hat die deuteronomistische Bearbeitung den Bericht in 
V. 1*—3.8 getroffen. Dafs hier eben eine Umdeutung eines Alteren Be- 
richtes vorliegt, ist klar; nach der ganzen Situation der Verse steht es 
aufer Zweifel, dafs die 12 Gesetzessteine als am Jordan stehend gedacht 
sind; aber kein Deuteronomist wiirde sie von sich aus weder dort noch 
_auf den Garizzim gesetzt haben. Es diirfte somit ziemlich sicher sein, dafs 


1 Dtn. 28. 2 5b ist wohl eine Glosse nach Ex. 20, 25 f. 
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der urspriingliche Erzahler — wie Hélscher annimmt! — an die Efrrich- 
tung der zwolf Denksteine in Gilgal am Jordan? gedacht hat. Wir haben 
es somit hier mit der Vorbereitung zu dem Bericht in Jos. 4, 3 ff. zu tun, 
und zwar — da die 12 Steine hier in Dtn. 27 gewifs als am Ufer, nicht 
etwa im Flufsbett stehend gedacht sind — zu dem jahwistischen Strang 
des Josua-berichtes*, Mit diesem jahwistischen Bericht tiber die Denksteine 
in Gilgal am Jordan hat, wie gesagt, R?® den demnach als elohistisch an- 
zusprechenden Bericht tiber die Steine zum Altarbau auf Garizzim kom- 
biniert. Und unter dieser Voraussetzung: erklart sich nun auch plétzlich 
die ganz sinnlose geographische Glosse in Dtn. 11, 30, nach der Garizzim 
und Ebal in »der Jordanebene gegentiber dem Gilgal liegen«; diese Glosse 
beruht eben auf der Kombination der beiden Berichte in Dtn. 27,1 ff. und 
stellt den verzweifelten Ausgleichsversuch eines R!” dar; aus JE hat der 
deuteronomistische Kompilator der Kapp. Dtn.6—11 die Notiz in 11, 29f. 
genommen. 

Derselbe deuteronomistische Redaktor, der Dtn. 27, 1 ff. bearbeitete, hat 
nun auch in Jos. 8, 30—35 cingegriffen; wir haben es namlich hier weder 
mit einem rein redaktionellen Zusatz nach Dtn. 27,1 ff., wie viele Ausleger 
anscheinend meinen, noch mit dem relativ urspriinglichen deuteronomistischen 
Vorbild zu tun, nach dem Dtn. 27,11—13 von einem spateren Redaktor 
eingeschaltet worden sei, um. auf die Josuastelle vorzubereiten; auch hier 
liegt quellenhaftes, aber deuteronomistisch bearbeitetes Gut vor. In V. 34 
ist deutlich das Gesetz eine nachtragliche Doublette zu Segen—Fluch; 
scheiden wir die redaktionellen Zutaten aus, bleibt als Rest der elohstii- 
sche Bericht in V. 30. 31a8 b 33 (+ hall*wijim nos’ "von brip Jahwéa) 
34a (+ kal-dibré hattori). 

Eine Bestatigung erhalt unsere Kritik durch Dtn.11, 29, ein Stiick des 
aus alter Quelle stammenden Kerns der in ihrer jetzigen Form deuterono- 
mistischen+ Perikope 11,26—30. Der Redaktor denkt zwar an die Segens- 
und Fluchworte in Dtn. 28; der Umstand aber, dafs er die Handlung nach 
Garizzim und Ebal verlegt, zeigt, dafs er hier, wie in den Einleitungs-. 


reden zu Dtn. so oft, Ausziige aus den 4lteren geschichtlichen Quellen 


o 


ZATW 1922, 8. 218. MHélschers Quellenscheidung ist ein ganz andere 
als die hier angenommene, die sich der traditionellen anschliefst. 

* Jos. 4,3 ff. An Sellins Gilgal bei Sichem glaube ich hier nicht, 

Vgl. die Quellenanalyse bei Grefsmann, Schr, AT Ausw, 122, 8, 139 f, 
Nicht deuteronomischen, Ich halte nicht die Einleitungsparanesen in Dtn, 
6—11 fir Bestandteile des josijanischen Buches, siehe Mowinckel, Ezra 
den skriftlerde, Kristiania 1916, S, 104. 
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gemacht hat, und dafs die Notiz. wie fast allgemein angenommen, materiell 
aus E stammt. Es zeigt sich namlich, dafs er nicht von Jos. 8, 30 ff. oder 
Dtn. 27,1 ff. in der jetzigen Form abhangig sein kann; denn er kennt nur 
das eine Motiv: Segen—Fluch, Garizzim—Ebal; von den Steinen und dem 
Gesetz sagt er nichts; auf eine Bekanntschaft mit dem zweiten Motiv, den 
12 Gedenksteinen, deutet eben nur die oben erwahnte geographische Glosse 
des R’®, die Garizzim und Ebal nach der Jordanebene versetzt. 

Nach dieser literarischen Analyse wenden wir uns nun dem Sach- 
lichen und zwar des E-berichts zu. 

Auffallend ist, dafs in Dtn. 27 Segen und Fluch von Leuten, die auf 
den beiden Bergen stehen (sa/ V.12 und &¢* V.13), gesprochen werden, 
indem die eine Halfte des Volkes auf Garizzim, die andere auf Ebal steht, 
wahrend in Jos. 8, 30 ff. anscheinend die beiden Gruppen, je auf einer Seite 
des Altars stehen, die eine gegen (d/-mii/) Garizzim hin, die andere gegen 
Ebal hin; da nun hier der Altar auf (6°) Garizzim steht — denn so ist 
natiirlich auch Jos. 8, 30 statt »Ebal« zu lesen, siehe oben — so stehen 
beide Gruppen auf dem Berge Garizzim. — Wie wir uns die Situation 
vorstellen sollen, ist nicht ganz klar; wenn die Gemeinde »auf« Gariz- 
zim steht, so kann sie doch nicht Segen und Fluch »in die Richtung 
gegen<« (d/-mii/) Garizzim und Ebal sprechen. In Wirklichkeit ist es sehr 
unwahrscheinlich, sowohl dafs man den Fluchberg Ebal betreten, als auch 
dafs man jemals eine Kultfeier gehalten hat, bei der die beiden Halften der 
Gemeinde auf je einem der von der ganzen Talsenkung getrennten Berge, 
einander zurufend standen. Es ist somit wohl sicher, dafs die Lesart di- 
mul in Jos. 8, 33 richtiger und urspringlicher als ¢a/ in Dtn. 27, 11—13 ist; 
in Dtn. 27, rr—13 haben wir nicht den urspriinglichen Wortlaut. Die Feier 
wird doch wohl zwischen den beiden Bergen, somit unten im Tale stattge- 
funden haben. Dort lag der Altar, zu dessen beiden Seiten die Gemeinde 
verteilt stand. — Die Richtigkeit dieser Annahme zeigt nun die oben er- 
wihnte, letzten Endes aus E stammende Variante in Dtn. 11, 26—3o0. Es heifst 
hier, dafs der Segen auf Garizzim, der Fluch auf Ebal »gelegt werden<« soll 
(w*ndpattd); das deutet darauf hin, dafs der Segen, bezw. Fluch dadurch 
auf den betreffenden Berg gelegt werden soll, dafs man gegen den Berg 
gerichtet gleichsam die in den Worten liegende Macht auf den Berg 
hinlegt; von dort aus sollen dann Segen und Fluch je nach den Um- 
standen tiber das Land hinausstroémen. — Ferner heifst es nun in Dtn. 11, 30 
ausdriicklich, dafs die beiden Berge »neben der Orakeltherebinte« liegen. 
Diese Therebinte ist sicher ein altes Heiligtum; neben ihr wird auch der Altar 
gestanden haben, bei dem die Worte gesprochen wurden; die Notiz hat 
eigentlich nur dann einen Zweck wenn die Voraussetzung die ist, dafs die 
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Kulthandlung neben der erwahnten Therebinte stattfand. Dieses Heiligtum 
mit einer Orakeltherebinte ist wohl sicher mit der heiligen Statte mit Massebe 
und Therebinte in Sichem identisch!; dafs sich dort auch ein Altar befand, 
darf man wohl als sicher voraussetzen; dieses Heiligtum lag demnach unten 
im Tale zwischen Garizzim und Ebal und war nicht identisch mit dem Tempel 
des Ba‘al-berith auf der Burg in Sichem? — den Ausdruck »in Sichem« in 
Jos. 24,1 darf man nicht pressen; im Gegensatz zum Ba‘al-berith-Heiligtum, 
das ein Haus war, war wohl das hier vorausgesetzte Heiligtum eine offene 
Bama unter freiem Himmel, was auch die ganze Situation in Dtn. 11; 27 und 
Jos. 8 verlangt. — Wie erklart es sich aber dann, dafs sowohl Dtn. 27,4 
als Jos. 8, 30 in Verbindung mit dieser Kultfeier von der Errichtung eines 
Altars auf Garizzim reden, und dafs Dtn. 27,11—13 je sechs Stamme bei 
der Feier die Berge Garizzim und Ebal besteigen lafst? Die Lésung dieser 
Schwierigkeit, die ich mir friher nicht erklaren konnte, hat, so scheint es 
mir, Gref&fmann gegeben?. Tatsachlich lag auch auf dem Garizzim ein 
Heiligtum mit einem Altar, und diesen Altar hat irgend ein Bearbeiter des 
elohistischen Berichtes mit dem Altar im Tale verwechselt und so die 
jetzige Kontamination geschaffen; Dtn.27,11—13 sind eben nicht die ur- 
spriingliche Fortsetzung von V.4—7*, sondern entstammen einer spa- 
teren ‘Schichtan 1: 

Die hier vorausgesetzte Kultfeier hat E sich als eine einmalige vor- 
gestellt, die nach der Eroberuug des Landes vollzogen wurde. Durch diese 
Handlung wurde das Land gleichsam in Besitz genommen und mit Segen 
fiir die Gerechten und drohendem Fluch gegen alles Bése belegt. Dafs das 
nach JE in dem Jahwaheiligtum von Sichem, am Garizzim geschah, erklart 
sich aus der tberragenden Bedeutung dieses Heiligtums, sowohl warend 
der Zeit des Nordreiches als auch in der »Richterzeit« — Sichem ist die 
Jakob —Josef-Stadt®, die Statte des Kénigtums Abimalachs und des Ba‘al 
berith®. Zugleich haben wir in diesem Bericht des E eine Cri 
des Heiligtums von Sichem. 


1 Jos, 24, 26, 

2 Ri. 9, 4. 46. 

Schr. AT Ausw. I 22, S. 160 ff. 

Dafs auf den Steinen dieses Altars in der Erzahlung des E irgend ¢ etwas 
geschrieben stand, ist nicht wahrscheinlich; das Motiv des Aufschreibens 
der Worte des Gesetzes stammt von dem Deuteronomisten RJD, der 
die am Jordan errichteten Gedenksteine des J in dieser Weise umgedeutet 
und auf das Dtn, bezogen hat; die Ubertragung der Schrift auf den Altar 
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stammt von einem noch spateren Redaktor. o—. 


o 


Gen, 48).22. 6 Ri. 9. 
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Nun liegt es aber in der Natur der Sache, dafs die alten Erzihler 
nicht das Bild einer solchen Kultfeier erfunden haben. Sie haben sich an 
die tatsachlich geiibten Sitten ihrer Zeit angelehnt. Wir kénnen somit aus 
unserer Stelle schliefsen, dafs in der Koénigszeit zu gewissen Zeiten eine 
Kultfeier der von E beschriebenen Art in Sichem stattfand. Es liegt sehr 
nahe, an eine regelmafsige Wiederholung bei einem der jahrlichen Feste 
zu denken, am ehesten dann an das Herbstfest, das eigentliche grofe 
Jahresfest, bei dem, wie wir oben! gesehen haben, sowohl Segen als Fluch 
verhangt wurde. Dieser Annahme entspricht auch die Tatsache, dafs nach 
E Jahwa selbst, durch die von den Priestern getragene Lade vertreten, 
dabei ist, mitten in seinem Volke®; wie an anderem Orte gezeigt, spielte 
die Lade bei dem grofsen jerusalemischen Herbstfest eine zentrale Rolle 3. 
Die Anwesenheit der Lade in Jos. 8,33 kénnte zwar freie Dichtung des 
E sein, aus der Situation der soeben vollendeten Einwanderung genommen; 
es laf&t sich aber schwer vorstellen, wie E dazu gekommen sein sollte, 
wenn nichts Tatsachliches dem entsprache; notwendig war ja die Anwesen- 
heit der Lade in der von ihm gezeichneten Situation keineswegs?. 

Die vorauszusetzende Kulthandlung kénnen wir uns demnach folgender- 
mafsen vorstellen. Das Volk kommt auf der heiligen Statte zusammen, man 
schlachtet und opfert und feiert Opfermahl und »freut sich vor Jahwa«. 
Nach den Opfern, vielleicht als Abschlufs der ganzen Festlichkeit, nehmen 
die Priester mit der Lade in der Nahe des Altars Platz, — vielleicht wird 


tS. 97 f. 2 Jos,.8, 33. 

8 Ps.St. If, 8. 107 ff. Da die (jerusalemische) Lade nach unseren Quellen 
nie im Sichem gestanden hat, so kommen wir von hier aus zu der an 
sich sehr naheliegenden Vermutung, dafs jedes grofse Heiligtum ihre 
Prozessionlade hatte, eine Annahme, zu der Grefsmann auf anderen We- 
gen friiher gekommen ist, siehe Die Lade Jahwes, Beitrage z. Wissensch, 
v. AT, neue Folge, Heft 1, W. Kohlhammer 1920, Dafs die Lade ein 
Prozessionsgerat, kein, Wanderheiligtum“ ist, halte ich mit Grefsmann 
fur sicher.” 

4 Zwingend ist diese Betrachtung nicht. Es ist wohl méglich, daf3 Sellin 
(Gilgal, Leipzig 1917, S. 57) und Grefsmann (Schr, AT Ausw. I 2”, S. 157, 
vgl. ZATW 1922, 8. 88) recht haben, wenn sie meinen, dafs die Lade 
sowohl in Jos, 8, 33 als in 7,6 nachtraglich eingeschoben ist. Eine elo- 
histische Grundlage in .V. 33 mufs man aber auch dann annehmen; fir 
E sprechen die zigné Jisri’él. Da nun das mized fimizzd eine Fortset- 
zung zu verlangen scheint, mufs man wohl annehmen, dafs statt /a@dron 
usw. urspriinglich /ammizbéh, wie in V. 30f, stand, — Auch dann kann 
aber die Einschiebung der Lade einer geiibten kultischen Sitte entnommen 
sein, wenn man namlich, wie mir unausweichlich scheint, annehmen darf, 
dafs jede gréfsere Kultstatte ihre ,Lade“ gehabt habe, siehe N, 3. 
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die Lade sogar auf den Altar gestellt! —, das Volk stellt sich auf beiden 
Seiten der Lade auf, die eine Halfte in die Richtung gegen Garizzim hin, 
die andere gegen Ebal hin; an der Spitze des Volkes stehen alle die 
Altesten und Hauptlinge desselben 2. Dann tritt der leitende Liturg — bei 
E Josua — hervor; er wird wohl in der 4lteren Zeit nicht ein Priester, 
sondern ein Hauptling, vielleicht der Kénig des Volkes gewesen sein %. 
Und indem er sich abwechselnd gegen Garizzim und Ebal wendet, spricht 
er mit lauter Stimme? Segen und Fluch. Wenn es in Dtn. 27,11—13 
heifst, dafs die Stamme sich zum Segnen und Fluchen aufstellen, so ist das 
demnach so zu verstehen, dafs die beiden Abteilungen des Volkes nach 
jedem Glied der wohl mehrgliedrigen Segens- bezw. Fluchformel mit einem 
»Amen« antworten®, Wie die Worte gelautet haben, kénnen wir nicht 
sagen, da V.14 ff., wie oben erwahnt, nicht die urspriingliche literarische 
Fortsetzung von V.11—13 bilden. Die Fortsetzung der Handlung mufs aber 
einen Dtn. 27,14 ff. analogen Verlauf gehabt haben ®. 

Als nachste Objekte des Segens bezw. des Fluches sind wohl sicher 
diejenigen, die gewisse Gebote haiten, bezw. iibertreten, zu denken. Der 
Segen soll als eine wirksame Macht auf Garizzim gelegt werden und von 
dort aus allen denen zustrémen, die »Sdhne des Segens« sind, wie der alte 
Israelit hatte sagen kénnen, und die solches tun, was mit alter Sitte und 
géttlichem Gebot stimmt; der Fluch wird als eine potentielle drohende Macht, 
gewissermafsen als personifizierter Damon, auf Ebal gelegt, um alle die- 
jenigen zu treffen, die solches tun, was Jahwa verhafst ist. Der Segen 
soll allen denen zu Teil werden, die gerecht sind und auf den Wegen 
Jahwa’s wandeln, und mit ihnen dem ganzen Land, wenn das Volk als 
solches gerecht ist; der Fluch soll alle Feinde des Volkes, alle bésen 
Machte des Landes, alle Gottlosen und Frevler, alle »Toren« im Volke, 
Verbrecher und Zauberer usw. treffen, und mit ihnen das ganze Land, 
wenn solches in der Mitte des Volkes geduldet wird. M. a. W. und reli- 
gids motiviert: Segen fiir den, der die Gebote Jahwa’s halt, Fluch fur den, 
der die Gebote tibertritt. 


1 Fir diese Annnahme spricht I Sam. 6,15. 

2 Die S0tim, die nach Jos. 8,33 auch dabei waren, sind wohl nach Dtn. 
16,18 eingetragen. 

Vgl. Il Sam, 6,18; I Kg. 8,14. 55. 

gard Jos. 8, 34. 

Vel, (Dinwe7, rai. iS 
Trotz der verschiedenen Auffassung der literarischen Frage berthrt sich > 
hier meine Auffassung sachlich sehr nahe mit Sellins, siehe oben S. 75 ff. — 
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Der Form nach werden wir uns die Worte wohl nach Analogie der 
Fluchworte in Dtn. 27,14 ff. vorzustellen haben: gesegnet sei, wer das 
und das tut! — Amen! — Verflucht sei, wer das und das tut! — Amen! 

So wird alljahrlich Heil und Segen fiir das gerechte Volk, bezw. fir 
das Volk und die Einzelnen insofern sie gerecht sind, Fluch und Unheil 
aber fiir alle Frevler und alles Bose im Lande geschaffen. Unter dem 
Schutz dieser doppelten Macht darf der fromme Israelit die Frucht seiner 
Gerechtigkeit geniéfsen. 

Wenn diese Handlung zum Herbstfest gehort hat, so handelt es sich 
um eine Bundesschliefsung; die Stelle spricht dann von dem Segen, 
der folgt, wenn das Volk den Bund beobachtet und die Bedingungen des- 
selben halt; der Fluch trifft die Brecher der Bundesbedingungen. Denn 
das grofse Herbstfest war das Fest der Erneuerung des Bundes!. Das 
schimmert noch bei dem Deuteronomisten durch, wenn er den Ritus auf 
die Gebote des Dtn. bezieht; er hat insofern seine Vorlage richtig gedeutet; 
von einer Bundeschliefsung sprach sicher schon E%, 

So fihrt auch diese Erwagung zu dem Ergebnis, dafs ein sachlicher 
Zusammenhang, trotz literarischer Nichtzusammengehdrigkeit, zwischen der 
in Dtn. 27,1—13 berichteten Feier und dem liturgischen Stiick in 27, 14 ff. 
vielleicht bestanden haben kann; zu 27,14 ff. mag einmal tatsachlich 
ein entsprechender Segen gehdért haben, und diese Liturgie mag vielleicht 
zu der aus 27,1—13 zu erschliefsenden Feier gehért haben. — Nur mufs 
betont werden, dafs der Fluch in der in 27,14 ff. tiberlieferten Gestalt dann 
zu den jiingsten liturgischen Formen des betreffenden Festes gehért ha- 
ben mufs?; das Fest an sich und die dazu gehdrige Sitte des Segnens 
und Fluchens sind viel alter als diejenige Form der Liturgie, die wir in 
Dtn. 27, 14 ff. haben. 

Eine Ejigentiimlichkeit bei dem aus Dtn. 27,1—13 erschlossenen Ritus 
ist, dafs sowohl Segen als Fluch je auf seiner Statte lokalisiert werden; 
der Segen wohnt sozusagen seitdem auf Garizzim, der Fluch auf Ebal. 
Dafs der Segen gleichsam in konzentrierter Gestalt auf der heiligen Statte 
zu Hause ist, hat auch sonst im AT seine Parallelen, so z. B. in Ps. 133,3: 
»denn dort — d.h. auf Sion — hat Jahwa den Segen entboten«; das ist 


1 Ps,-St. II, S. 118, 150 ff. 

2 So deutet auch Grefsmann das Stiick, s. Schr, AT Ausw. 1 22, S, 156 ff, 
und insofern hat er recht, wenn er es in Parallele zu Jos, 24 setzt, 

8 Siehe oben, 8. 78 f. 

4 So nach TM. Vielleicht ist aber sijja zu lesen; dann weist Sam auf den 
aus dem Vorhergehenden zu entnehmenden Begriff: wo Briider d. h. 
Gemeindegenossen zusammen wohnen, wo sie ihren — ,geistigen“ wirden 
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im alten Israel titberhaupt ein selbstverstandlicher Gedanke: auf der heiligen 
Statte ist der Segen in seiner starksten Form gegenwartig, von dort strahlt 
er tiber das Land hinaus. Merkwiirdig ist aber, dafs man hier als Gegen- 
stick von einer mitten im Lande liegenden Statte des Fluches redet, von 
wo aus dieser wirkt; sonst ist die Wiste der eigentliche Ort des Fluches '. 
Es ist freilich richtig, was Johs. Pedersen sagt, dafs es zwischen Menschen- 
und Segensland einerseits und Wiiste-Fluchland andererseits keine aufsere 
Abgrenzung gibt; das Fluchland taucht stellenweise mitten im Menschen- 
lande und im Menschenleben auf, dort namlich, wo der Segen fehlt oder 
verschwunden ist. Und als ein solcher Ort wird hier Ebal betrachtet. Wir 
dirfen vermuten, dafs der Berg schon vor der Entstehung der hier be- — 
sprochenen Kultsitte als ein Berg der Damonen und der bésen Machte 
betrachtet worden ist, etwa wie es spater das Hinnomtal wurde. Solche Orter 
gibt es im Volksglauben fast eines jeden Volkes und zu jeder Zeit. Ob der 
Grund dieses Glaubens in diesem .Falle analog der Grund zu der Umdeu- 
tung des Hinnomtales gewesen, d.h. ob einmal auf Ebal ein schon friih 
von den Israeliten verpénter Kult getibt wurde, etwa ein Unterweltskult, 
ein Nergalkult? oder ein Totenkult, dariber kénnen wir nur vage Ver- 
mutungen aufstellen °. 

Nun ist die redaktionelle Zusammenstellung von Dtn. 27,1—13 und 
14—26 insofern sachlich begriindet, als wir uns die Worte, die bei dem 
in 27,1 —13 vorausgesetzten Ritus gesprochen wurden, nach der Analogie 
der Fliiche in V.14—26 vorstellen miissen. Sie mégen etwa folgender- 
mafzsen gelautet haben: gesegnet sei, wer dies und das tut, bezw. nicht tut, 
und: verflucht sei, wer dies und das tut, bezw. nicht tut. Obwohl Segen 
und Fluch auf das Land gelegt werden und jeder auf seine Statte lokali- 


siert wird, waren es wohl die einzelnen Veriiber dieser oder jener guten 
wir sagen — Mittelpunkt haben, d. h. nach der ganzen Stellung des Psalms: 
dort wo sie zum Kult zusammenkommen und Segen empfangen, vgl., 
PsiSt) less oa, 
1 Vgl. Johs. Pedersen, Israel [—II, S. 355 f. 
Fir Nergalkult im vorisraelitischen Palastina spricht der Siegelzylinder des 
,Atanahili, Sohnes des Habsi, Knecht des Nergal“, der in Ta‘anak ge- 


funden wurde (Sellin, Tell Taannek, S. 27 f. 

Eine der meinigen, schon 1918 im ersten Entwurf niedergeschriebenen, 
ahnliche Auffassung der in dieser Stelle vorausgesetzten Vorgange findet 
man bei Grefsmann, Schr. AT Ausw, I22, S,159f. Er sieht die Stelle 
als eine Variante zu Jos, 24 an und setzt die Kulthandlung in Verbindung 
mit einer ,Bundesschliefsung*, was ich mit meiner Beziehung derselben= ~ 
auf das Herbstfest auch angedeutet habe: Herbst- und Throne 
fest ist Bundesschliefsungsfest, siehe Ps.St. Il, S, 118, 150 ff. 
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oder bésen Tat, tiber die Segen und Fluch direkt verhangt wurden. — 
Ist dem so, so liegt es sehr nahe zu denken, dafs einmal ein Gegen- 
stiick zu den Fluchformeln in Dtn. 27, 14—26 existiert habe, durch das der 
Segen auf die Gerechten gelegt wurde. Nachklange solcher Segensformeln 
wiirden wir dann, wie oben S. 57—60 erwahnt, in Ps. 15 und 24, vielleicht 
auch in den »Moralkatechismen« eines Ezechiel, Kap. 18, haben, ja schliefs- 
lich werden auch die Zusammenstellungen der wichtigsten religidsen und 
moralischen Gebote zu kurzen »Dekalogen« oder »Dodekalogen« auf solche 
moralisch gefarbten kultischen Segens- und Fluchworte zuriickgehen. Diesen 


letzten Zusamenhang wollen wir hier etwas ausfiihrlicher andeuten. 


% 


b) Daf ein stilistischer Zusammenhang zwischen den kultischen Segens- 
und Fluchworten und den kurzen Geboten der »Katechismen« besteht, diirfte 
ziemlich klar sein und ist auch meistens in der einen oder der anderen Form 
angenommen worden, entweder so, dafs die Prioritat bei den Geboten oder 
so, dafs' sie bei den Fluchformeln zu suchen sei; so nennt Grefsmann mit 
vielen anderen die Fliiche in Dtn. 27,14 ff. »den seksuellen Dodekalog«, 
wahrend Sellin in denselben >einen Nebentrieb des Dekalogs« sieht. Der 
Zusammenhang ist aber nicht nur stilistisch, sondern real-sachlich und ge- 
getisch. Ich wage zu behaupten, dafs die (Do)dekaloge aus den kultischen 
Segens- und Fluchworten entstanden sind und urspriinglich als Gattung in 
_ Verbindung mit dem Kult gestanden haben. Die Voraussetzung ist dabei 
die meiner Ansicht nach selbstverstandliche, dafs der Dekalog in Ex. 20 und 
Dtn. 5 nicht die Schépfung eines eine kultlose Religion stiftenden Moses, 
sondern vielmehr jiinger als die (Do)dekaloge des J und E sind}. 

Zunachst ist festzustellen, dafs ohne jede Frage kurze Zusammen- 
stellungen géttlicher Gebote und Verbote aus kultischen Segensformeln 
entstanden sind. Das beweisen, wie wir oben? gesehen haben, die Psal- 
men 24 und 15 nebst der eschatologischen Nachahmung in Jes. 33, 14 ff. 
und der prophetischen Hindeutung in Micha 6,6—8. Und diese Gebote 
stehen, wie sicher schon gewisse Segens- und Fluchformeln*, im Zusammen- 
hang mit dem Kulte des Herbst- und Neujahrs-, d. h. des Bundeserneuerungs- 
festes, und sind dabei éffentlich vorgetragen worden. Auf dasselbe Fest 
deuten auch, sahen wir, sowohl -die Fluchformel in Dtn. 27, 14 ff. als das 
Vorbild der in Dtn. 27, 1—13 beschriebenen Feierlichkeit *. 


1 Siehe 8. 75, N. 3. 8257-60, . 
8 §. 23, 25 ff., 34-36, 46—48, 58f., 77, 89, 103. 
Bao. 77; 103 fi. 
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Schon dieser Zusammenhang lafst es als méglich erscheinen, dafs das 
feierliche Vortragen solcher kurzen »Katechismen« wie die (Do)dekaloge 
in irgend einer Verbindung mit kultischen Feiern gestanden hat. Darauf 
deutet auch ein anderer Umstand. Diese kurzen Gesetzessammlungen sind 
von der Tradition als »Bundesbiicher«, als die Bedingungen Jahwa’s bei 
der Bundesschliefsung, tiberliefert. Nun wissen wir aus anderen deutlichen 
Indizien, dafs das Herbst- und Neujahrsfest als Fest der Erneuerung des 
Bundes, als Exodus- und Sinaifest gefeiert wurde', und dafs Psalmen und 
Liturgien, die zu diesem Fest gehért haben, die Bedingungen und Gesetze 
Jahwa’s bei der Bundesschliefsung einscharfen?. Es wird somit sehr wahr- 
scheinlich, dafs man einmal in irgend einem kultischen Zusammenhang bei 
diesem Feste kurze Zusammenfassungen der géttlichen Gebote vorgetragen 
und eingescharft habe. — Einige weitere Ziige der Uberlieferung sind in 
diesem Zusammenhang zu erwahnen. In Ex. 24 gibt E eine Schilderung 
der Bundesschliefsung am Sinai; bei dieser Gelegenheit wird auch »das 
Bundesbuch¢, d.h. die jetzt in Ex. 21—23 zertreuten Bundesbedingungen, 
der »Dodekalog« des Elohisten® vorgelesen und daraufhin der Bund ge- 
schlossen. Nun ist es aber von vornherein wahrscheinlich, dafs E nicht 
die Einzelheiten dieses Festes frei erfunden, sondern nach dem Vorbild 
eines zu seiner Zeit gefeierten Festes geschildert hat. Zu diesen Einzel- 
heiten kann auch das Vorlesen das »Bundesbuches«? gehért haben. Die 
offentliche Vorlesung des Deuteronomiums bei der Bundesschliefsung Josijas 
wiirde insofern kein absolutes Novum sein. — Ferner ist an Dtn, 31,10—13 
zu erinnern. Hier wird verordnet, dafs das Dtn. am Herbstfest des je 
siebenten Jahres der ganzen Gemeinde vorgetragen werden soll. Das ist 
insofern ein Novum, als es sich auf das »josijanische« Buch Dt bezieht. 
Es liegt aber sicher ein alterer Brauch zu Grunde. Denn wenn hier nur 
eine ganz sekundaére Wiederholung der Offentlichen Vorlesung bei der 
Bundesschliefsung des Josija vorliegen sollte, so begreift man nicht, warum 
die Zeremonie nicht auf das Pasahfest verlegt®, sondern dafs ausgerechnet 
das Herbstfest, das alte Bundesschliefsungsfest, gewahlt wurde; sonst sieht 
man in der spatesten Zeit mehrere Spuren einer Bevorzugung des Pasah als 
Hauptfest des Jahres®. Abgesehen von der Ersetzung der alteren kurzen 
Dodekaloge durch das Dtn. diirfte das Neue in Dtn. 31,10 ff. in der Zeit- 


1 Ps,St. Il, S. 54—56, 150—156. 

Psi, 8i3 295 tg 2ee50. } 

Siehe oben SS. 75, N. 3. 

Nicht mit ,M“ Ex, 21, 1—22,16 zu verwechseln! 
Vgl. Il Kg. 23, 21—23. 

Siehe Ps,-Stud. Il, S. 204 ff. 
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bestimmung liegen: »nach je sieben Jahren, zur Zeit des Erlafsjahres«. 

Es ist méglich, dafs man urspriinglich die Vorlesung géttlicher Gebote am 

Herbstfest jedes Jahr vornahm, dafs aber eine Anderung in »nach je sieben 

Jahren« darin begriindet ist, dafs nunmehr das ganze grofse Buch Dt vor- 

gelesen werde sollte; das ware im Allgemeinen etwas zu viel fiir die 
*  Geduld der Zuhdrer. 

Unter dieser Annahme erklart sich auch die oben (S. 78) besprochene 
Anderung des urspriinglichen »die Gesetze Jahwa’s« in Dtn. 27, 26 in »die 
Worte dieses Gesetzes«, d.h. des Deuteronomiums. Die wahrscheinlich zum 
grofsen Jahresfest im Herbst gehdrige Fluchformel in Dtn. 27,14—26 hat 
dann von jeher auf eine bei demselben Feste vorgenommene Vorlesung 
gottlicher Gebote Bezug genommen; nach dem Jahre 622 hat man aber 
eine ausdriickliche Erwahnung des von da an geltenden grofsen Gesetzes- 
korpus in die Formel eingeflochten. 

Auf einen kultischen — und zwar auf einen ganz bestimmten — Ur- 
sprung der (Do)dekaloge deutet auch ein anderer Umstand, namlich die 
Einleitungsformel der tberlieferten Sticke. Die Einleitungsformel des ur- 

' spriinglichen E-(Do)dekalogs ist jetzt infolge der Tatigkeit des RIEP*P ver- 
loren und durch die entsprechende des P- (und Dt-) Dekalogs Ex. 20, 1 
ersetzt. Die des J-Dodekaloges ist durch spatere Bearbeitungen und durch 
die Zusammenarbeitung mit E stark alteriert worden, steckt aber ohne 
Zweifel in Ex. 34,6b—7. In dem Munde des Mose, wie der jetzige Zu- 
sammenhang es nahe Jegt, passen die Worte absolut nicht; ohne Frage ist 
das Subjekt des wajjigri V.6 in dem ersten »Jahwa« zu suchen, und vor 
das zweite »Jahwia« ist ein “wdch? einzusetzen; ferner ist n0sé e@won wifasae 
whatt#ad eine Glosse zu ndsér hastid und w*nagge 1d j*nagqgd eine durch 
besagte Glosse notwendig gewordene Uberleitung zum Flg.; eine Glosse 
ist auch weal b'né banim = eal SilleXim. Als urspriingliche Einleitung bleibt: 
»Ich bin Jahwa, ein barmherziger und gnadiger Gott, langmiitig und reich an 
Huld und Treue, der Tausenden Huld bewahrt und die Schuld der Vater 
an den Nachkommen, bis an die Enkel und Urenkel heimsucht«. Diese 
Formel ist an sich nicht sehr alt und scheint aus zwei verschiedenen For- 
meln zusammengesetzt zu sein; bedutungsvoll ist aber der Eingang »Ich 
bin Jahwa«. Diese tber die ganze orientalische Welt verbreitete Formel 
ist der stehende Ausdruck zur Einfthrung und Selbsvorstellung des sich 
offenbarenden Gottes, der zur Epiphanie kommenden Gottheit; und dafs die 

4 Vorstellung von der Epiphanie der Gottheit von Haus aus eine kultische 

und die entsprechende Formel demnach eine wbliche Kultformel gewesen 
ist, darf nicht billig bezweifelt werden. Die kultische Epiphanie des Gottes 
war aber im alten Israel ohne jede Frage an das Herbstfest geknipft; und 
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so deutet auch die Ich-bin-Jahwa-Formel des J-(Do)dekalogs auf einen 
Zusammenhang mit dem Herbst-, Thronbesteigungs- und Bundeserneue- 
rungsfeste. 

Noch deutlicher spricht hier die Einleitung des P- (und Dt-) Dekalogs, 
Ex. 20,1 ff.; Dtn. 5,6 ff. Sie lautet: »Ich bin Jahwa, dein Gott, der dich 
aus Agypten herausgefihrt hat<«'. Diese Formel wird allgemein fir »deu- 
teronomistisch« gehalten; das ist auch insofern richtig, als sie bei den 
Deuteronomisten sehr beliebt ist; diese haben sie aber nicht erfunden; in 
der Sprache der Deuteronomisten klingt vielmehr haufig alte Kultsprache 
durch. Jene Formel ist deutlich eine kultische Epiphanieformel, die ebenso 
wie diejenige des J-(Do}dekalogs auf das Herbstfest weist. Und hier ist es 
nun von Bedeutung, dafs sie eben in Verbindung mit dem Herbstfeste als 
dem Epiphanie- und Bundeserneuerungsfeste ausdriicklich bezeugt ist. Wir 
finden sie als Einfahrung der Selbstoffenbarung des zur Bundeserneuerung 
kommenden Konigs Jahwa in Ps. 81,11, ein Psalm, der durch den Parallel- 
psalm 95 und durch das Zeugnis der Tradition als zum Neujahrs- und Thron- 
besteigungsfest (Epiphaniefest) gehérig erwiesen wird?; desgleichen in Ps- 
50,7, wo die jetzt fehlende zweite Reihe des Verses sicher erganzt werden 
mufs: »der dich von Agypten herausfihrte«; dafs auch dieser Psalm so- 
wohl stilistisch als inhaltlich mit den Vorstellungen und Riten zusammen- 
hangt, die sich mit dem Thronbesteigungsfest Jahwa’s verbanden, habe 
ich anderswo gezeigt?. — Die von diesen Psalmen vorausgesetzte kultisch- 
mythische Situation ist folgende: Jahwa kommt wieder, um die Ké6nigs- 
herrschaft tiber sein Volk und aber die Erde anzutreten; er offenbart sich, 
um den Bund mit Israel zu erneuern; und damit hangen sowohl die Mit- 
teilung des Namens und der Hinweis auf die Befreiung aus Agypten, als 
auch die Vorlegung seiner Forderungen und der Bedingungen der Bundes- 
schliefBung zusammen. In den genannten Psalmen ist es eben ein Hinweis 
auf die Gebote, die als Grundlage des Bundes gelten, der mit der genannten 
Formel eingeleitet wird. Von dieser Stilform sind die Deuteronomisten 
abhangig, und mit ihr hangt auch die Einleitung des Dekalogs zusammen. 
mibbép e*badim ist wohl eine spatere deuteronomistische Glosse. — 
H. Schmidt hat in der Gunkelfestschrift (Evyaototnotoy = Forschungen 
z Lit. u. Relig. d. A. u, N.T., Neue Folge, 19. Heft, 1—2) I, 8. 90f, zu 
zeigen versucht, dafs obige Worte nicht die urspriéngliche Einleitung des: 
Dekalogs sein kénnen; diese sei vielmehr in Ex, 20, 5 b—6 zu suchen, i 
Ich kann seine Griinde nicht fir tiberzeugend halten, mufs mir aber vor- 
behalten, auf die Einzelheiten a, a. O, einzugehen, 3 
Ps Stoullab. 1s2i. 
8 Ps.St. Il, S.73f, 156; Ps.St, Ill, S, 41 ff. 
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So viele Spuren weisen somit auf einen Zusammenhang zwischen 
Gebote-Sammlungen, Herbstfest und Segens- und Fluchworte, dafs man nicht 
umhin kann, eine genetische Verbindung zu behaupten; das hat auch Sellin 
empfunden, wenn er die Fliche in Dtn. 27,14 ff. als einen »Nebentrieb 
des Dekalogs« bezeichnet!. Die Sache verhalt sich aber selbstverstandlich 
nicht so, wie Sellin meint, als waren die kultischen Fliiche und Segen aus 
dem kultischen Vortrag der Gebote entstanden, sondern umgekehrt; wer 
die leiseste Ahnung von dem natirlichen Entwicklungsgange der Religion 
hat, wird doch wissen, dafs das Urspriingliche ist, dafs im Kult der »ge- 
_rechte« Mann durch Segen gestarkt, der Bésewicht und Brecher der Grund- 
gebote der Gesellschaft durch Fluch vernichtet wird; der urspriingliche Kult 
belehrt nicht, er handelt. Aus den Segens- und Fluchworten entwickeln 
sich aber die kultische Einscharfung der hinter der Gesellschaft und dem 
Kulte liegenden Grundgesetze, die sich meistens mit den Grundgesetzen der 
menschlichen Gemeinschaft tiberhaupt decken. So entsteht die Verknip- 
fung des kultischen Segens mit gewissen Bedingungen: wer so und so tut, 
wird gesegnet (Vorstufe der Pss.15 und 24), ferner die Mahnung: wer zu 
dieser Statte kommt und Segen wiinscht, der handle so und so (Ps. 15; 24), 
und die direkte Belehrung: dies sind die Gebote, die Jahwa von seinen 
Bundesgenossen verlangt (Dodekaloge, Dekalog; Ps. 81; 95; 50). 

Die aus den Segens- und Fluchformeln entstandenen ausdriicklichen 
Gebote, die zu kurzen »Katechismen« zusammengestellt waren, tragen 
durchaus das Geprage priesterlicher Provenienz; sie haben den Stil der 
priesterlichen Thorot. An irgend einem Punkte im Laufe der Zeit ist es 
dazu gekommen, dafs sie ‘bei den Festgottesdiensten durch Priestermund 
verkiindet worden sind; wie und unter welchen Umstanden, wissen wir 
nicht. Das kann aber verhaltnismafsig frih geschehen sein; auch bei den 
wenig entwickelten australischen Stammen werden bei den Einweihungs- 
riten bei der Aufnahme der Knaben in den Bund der Erwachsenen gewisse 
grundlegende Gebote der Gesellschaft ihnen mitgeteilt®. Die Sitte ist wohl 
sowohl in J als in E vorausgesetzt; denn, wie oben angedeutet, werden 
wir annehmen miissen, dafs die Schilderung der Bundesstiftung in Ex. 34 
und Ex. 20—24 einer tatsachlich geiibten Kultsitte nachgebildet ist. J ist 
wohl in der 4Alteren Kénigszeit geschrieben; zweifelhaft bleibt es aber, ob 
das betreffende Stick in Ex. 34 zu dem urspriinglichen Bestande des Buches 
gehért hat; wahrscheinlich haben wir auch in J mit spateren Bearbeitungen 
zu rechnen. Jedenfalls setzt, wie oben angedeutet, die Einfihrung des 


1 Finleitung #, S. 31. 
2 Séderblom, Gudstrons uppkomst, Stockholm 1914, S. 141. 
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D in Il Kg. 23,2 die Sitte voraus, religidse.Grundgesetze bei den Kult- 
feiern vorzutragen. Jn Anschlufs an diese Sitte ist auch der Dekalog in 
Ex. 20, 1 ff. und Dtn. 5, 6 ff. geschrieben worden, wenn es mir auch sehr 
zweifelhaft erscheint, ob er jemals zum kultischen Gebrauch bestimmt war; 
es wird sich wohl hier gesetzten Falles um die Erbauungen der Exulanten 
in der Synagoge gehandelt haben — denn der exilische Ursprung des 
Dekalogs scheint mir nach wie vor die einzig plausible Annahme. 

An den priesterlichen Vortrag der kurzen Gesetzessammlungen kniipft 
sich auch die Hervorhebung der als Bundesbedingungen geltenden gétt- 
lichen Gebote durch einen Tempelnabi in Verbindung mit den Verheifsungen 
des zur Epiphanie (Thronbesteigung usw.) und Bundeserneuerung erschei- 
nenden Gottes, die ich aus den oben genannten Psalmen an anderem Orte 
erschlossen habe!, Diese Sitte durfen wir sicher in der zweiten Halfte 
der Konigszeit voraussetzen®. — So entstammt schliefslich auch das wert- 
vollste Zeugnis von der sittlichen Art der israelitischen Religion, der 
Dekalog, der vielgeschmahten Kultreligion, wenn auch hier, im Gegensatz 
zu den Bundesbedingungen des J und E, der. Einfluf& der grofsen Reform- 


propheten sich geltend macht. 


c) Neben der hier behandelten Art der zweigliedrigen Segens- und 
Fluchformeln, die die zum Segen oder Fluch qualifizierende Handlungs- 
weise in mehrere Einzelglieder zerlegen (»gesegnet, bezw. verflucht, sei, 
wer das und das und das tut«), hat es auch einen anderen Typus von 
zweigliedrigen Segens- und Fluchformeln gegeben, die nicht die Hand- 
lungsweise des zu Segnenden oder zu Verfluchenden, sondern die Wir- 
kungen des Segens und des Fluches in kurzen Einzelsatzen 
spezialisierten. 

Hier sind nun zunachst die Segens- und Fluchworte, die die Gesetzes- 
sammlungen abschliefsen, zu erwahnen. Wir finden die abschliefsenden 
Segens- und Fluchworte sowohl in Dtn. (Kap. 28) als im Heiligkeitsgesetz 
(Lev. 26). Diese Stilsitte ist nun an sich nichts rein Israelitisches; wir finden 
dieselben Segnungen und Drohungen etwa im Gesetzbuch des Hammurapi. 
Und dafs ein stilistischer Zusammenhang zwischen Hammurapi und den 
israelitischen Gesetzten besteht, dirfte klar sein; steht doch der sachlich- 
materielle Zusammenhang zwischen Hammurabi und »Mose« aufser Frage. 


Unklar ist einstweilen, ob das vorisraelitische Kana‘an direkt von Babylonien 


~ 


Ps.St, Ill, 8. 32—45. 
2 Ps.St. II, S: 190—204. 
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beeinflufst worden ist, oder ob hier gemeinsames, uraltes amoritisches 
Kulturgut vorliegt. — Doch ist auch ein stilistischer Unterschied vorhanden. 
Bei Hammurapi ist der Kénig selbst der Redende; er ist daher auch der 
Segnende und Fluchende; in »optativischen« Segens- und Fluchsatzen 
schwort er das Eingreifen der Gétter gegen die Gesetzbriichigen herab 
und erbittet ihren Segen uber diejenigen, die seine Gesetze nicht andern 
oder brechen. Im Heiligkeitsgesetz ist Jahwa der Gesetzgeber und der 
Redende; in der ersten Person Sgl. spricht daher Jahwa auch im Schluf- 
absatz und erklart in indikativischen Satzen, was er tun will, wie er Segen 
und Fluch je nach dem Verhiltnis des Einzelnen zum Gesetz verteilen will; 
die Verba stehen daher im Impf. oder Perf. cons. Dafs diese Form die 
sekundare ist, diirfte klar sein; sie ist wohl sicher von dem Stil der pro- 
phetischen Verheifsungen oder Drohungen beeinflufst worden. Im Dtn. liegt 
eine Mischform vor. Mose redet und weissagt in imperfektischen Satzen, 
was Jahwa tun wird; diese Form liegt dem eigentlichen Fluch- und Segens- 
stil naher als diejenige des Heiligkeitsgesetzes. — Dafs nun diese Stilsitte, 
wenn sie nicht direkt und ausschlieflich von der kultischen Segens- und 
Fluchformel herstammt, doch jedenfalls in irgend einem Zusammenhang 
mit ihr steht, dirfte sich sehr wahrscheinlich machen lassen. Denn viele 
Indizien deuten, sahen wir, darauf hin, dafs in Israel ein alter Zusammenhang 
zwischen Gesetzespromulgierung und Kult besteht. 

Wir haben oben den wahrscheinlichen Zusammenhang zwischen den 
kultischen Segens- und Fluchworten und den kurzen Dodekalogen und 
Dekalogen erwahnt. Die dort gemachten Beobachtungen fihren nun zu 
der Annahme, dafs die kurzen Sammlungen géttlicher Gebote oder Gesetze 
nicht nur in irgend einer Weise auf die kultischen Segens- und Fluch- 
formeln zuriickgehen, sondern auch, dafs die Sffentliche Vortragung solcher 
Sammlungen ebenso wie die genannten Formeln einen Platz bei den kul- 
tischen Festen gehabt, und dafs die Segens- und Fluchformeln irgendwie 
auf die Debarim Bezug genommen haben, siehe Dtn. 27, 26. 

Und eben daraus erklart sich zum Teil die feste Sitte in Israel, dafs 
die Sammlungen géttlicher Gesetze mit Segens- und Fluchworten abge- 
schlossen wurden. So werden das Heiligkeitsgesetz und das Deuteronomium 
Indizien fiir das frithere Vorhandensein von zweigliedrigen Segens- und 
Fluchformeln im Kulte. — Und diese Formeln haben die Eigentimlichkeit, 
dafs sie das Hauptgewicht auf eine Beschreibung der Wirkungen des 
Segens und des Fluches legen, wie etwa auch Ps. 128. — — — 

Es will mir nun scheinen, dafs wir nicht nur die Spuren und die 
Nachahmungen solcher Formeln, sondern auch ein direktes Beispiel dieser 
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Gattung haben, und zwar in Dtn. 28 eingebettet. — Wir haben oben die 
Form der Segens- und Fluchworte in Dtn. 28 erwahnt: wenn du das Ge- 
setz haltst, bezw. tbertrittst, so wird (soll) Jahwa dir das und das antun. 
Mitten unter diesen, vom dem prophetischen Stil beeinfluften Satzen treffen 
wir nun je eine Segens- und Fluchformel, die die ganz urspriingliche Form 
der selbstwirkenden Worte haben: dar iich atti — Griir atta. Diese Satze 
heben sich auch dadurch von ihren Umgebungen ab, dafs sie eine deut- 
liche poetische und metrische Form haben. Stellen wir nun diese ohne jede 
Frage miteinander korrespondierenden Sticke Dtn. 28,3-6 und 16—19 
zusammen, so erhalten wir ein zweigliedriges Segens- und Fluchformular, 
wie sie bei Feierlichkeiten der oben erwahnten Art gelautet haben mégen, 
oder wie sie auch bei anderen Gelegenheiten, wenn Segen tiber die Gerech- 
ten und Fluch tiber die Frevler gesprochen werden sollten, verwendet 
worden sein mégen, sei es, dafs es sich um vollzogene Taten, die belohnt, 
bezw. bestraft, werden sollten, sei es, dafs es sich um das Sprechen von be- 


dingten Segens- und Fluchworten handelte. Die Worte lauten: 


Gesegnet bist du in der Stadt, 
gesegnet bist du auf dem Felde, 
gesegnet die Frucht deines Leibes, 
[gesegnet] die Frucht deines Ackers“}, 
[gesegnet] der Wurf deiner Rinder, 
[gesegnet] die Tracht deiner Schafe, 
gesegnet dein Korb und dein Backtrog, 
[gesegnet dein Ol und dein Most] ®, 
gesegnet bist du, wenn du heimkommst, 
gesegnet bist du, wenn du ausgehst! 


Verflucht bist du in der Stadt, 
verflucht bist du auf dem Felde, 
verflucht dein Korb und dein Backtrog, 
[verflucht dein Ol und dein Most]?, 
verflucht die Frucht deines Leibes, 
[verflucht] die Frucht deines Ackers, 


1 Und die Frucht deines Viehs“ fehlt in LXX (Luk) und in V. 18; 
Glosse nach \V. rr. 

2 Die einzelnen Dreier sind unter einander, je zwei und zwei, parallel, und 
die Zusammenfiigung zu Doppeldreiern war sicher urspriinglich beabsich- 
tigt. Dann fehlt aber in V.5 ein Glied, Nun ist unsere Formel in 7, 12f. _ 
deutlich nachgeahmt; das fehlende Glied kann somit nach 7,13 erganzt 
werden, s 
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[verflucht] der Wurf deiner Rinder, 
[verflucht] die Tracht deiner Schafe, 
verflucht bist du, wenn du heimkommst, 
verflucht bist du, wenn du ausgehst! 


Fir die alte Auffassung des Inhaltes des Segens und des Fluches ist 
diese Formel, wie iiberhaupt das ganze Kapitel, charakteristisch. Segen 
ist mit einem Worte die Gabe des Gelingens, Fluch ist das Miflingen. 
Wer Segen in sich hat (habddriich), ihm gelingt alles, und besonders zeigt 
sich das in der Fruchtbarkeit; wer Fluch in sich hat (Ad‘driir), ihm gelingt 
nichts. — Dafs der Verfasser in Dtn. 28 hier eine altere Formel aufgenom- 
men und in seinen Text hineingearbeitet hat, diirfte als véllig sicher gelten, 
Und nach allem, was wir oben gesagt haben, dirfen wir auch davon aus- 
gehen, dafs hier eine alte Kultformel vorliegt; der Deuteronomiker bezeugt 
auch sonst seine Vorliebe fiir solche kultische Formeln!. 

Wahrscheinlich verrat die Formel auch eine Spur ihrer einstigen, wenn 
wohl auch nicht urspriinglichsten, kultischen Verwendung. — So wie wir sie 
oben abgedruckt haben, haben wir vor jedem Glied ein »gesegnet«, bezw. 
»verflucht« erganzt; die erganzten Worte sind durch eckige Klammern, die 
im Texte stehenden »verflucht« und »gesegnet« durch gesperrten Druck 
gekennzeichnet. Die Wiederholung des »gesegnet«, bezw. »verflucht« vor 
jedem Glied ist auch ohne jede Frage das urspriinglich Beabsichtigte. 
Ebensogut wie »Stadt« und »Feld«, »Eingehen« und »Ausgehen< je ein 
»gesegnet« erhalten haben und dadurch als selbstandige Begriffe hervor- 
gehoben worden sind, sollte man erwarten, dafs auch »die Frucht des 
Ackers« dieselbe Selbstandigkeit neben »der Frucht des Leibes« erhalten 
sollte, und erst recht sollte man glauben, dafs das neue Begriffspar » Wurf 
der Rinder« und »Tracht der Schafe« durch eine eigene Einleitungsformel 
hervorgehoben werden miifate. Dafs die obige Erganzung das Urspriing- 
liche trifft, zeigt auch das Metrum; so erhaiten wir je 10 ganz regelmafsige 
Dreier, je zwei zu je ein Begriffspar enthaltenden Doppeldreiern verbunden. 
Die ganze Segens- und Fluchformel erhalt so 2 5 — 10 symmetrisch 
gebaute Doppeldreier, eine auch sonst beliebte und symbolische Zahl (vgl. 
den Dekalog), mit 10 ddriich und 10 drt. Der jetzt tberlieferte Text hat 
das Einleitungswort bariich, bezw. dviir in mehreren Fallen ausgelassen und 
statt dessen ein w? gesetzt;. so sind 6 bdriich und 6 dviir herausgekommen. 
2X 6 =12 ist die traditionelle Zahl der Stamme Israels. Und diese Zahl 
2 & 6 erinnert uns unwillkiirlich an die in Dtn. 27,11—13 vorausgesetzte 
Situation: 6 Stamme stellen sich in der Richtung gegen Garizzim hin 


1 Dtn. 21,7—9; 26, 3—10. 13—15. 
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zum Segnen, 6 Stamme in der Richtung gegen Ebal hin zum Verfluchen 
auf. So scheint der jetzige Zustand des Textes eine Zurechtmachung 
der Formel ftir eine kultische Situation vorauszusetzen, die der soeben 
erwahnten analog oder ahnlich war. Die Verwendung der Formel diir- 
fen wir uns demnach folgendermafsen vorstellen. Die Gemeinde ist zu 
beiden Seiten des — wohl vor dem Altar stehenden — Liturgen aufgestellt, 
beide Abteilungen in je sechs Unterabteilungen, den 12 Stammen entspre- 
chend, eingeteilt. Sechs Mal hebt der Liturg mit einem ddriich an, und 
jedes Mal antwortet eine der 6 — wohl zu Rechten stehenden — Gruppen 
der Gemeinde mit einem Amen! Sechs Mal hebt er mit einem rir an, 
und jedes Mal antwortet eine der anderen 6 Gruppen mit Amen! Dieser 
Ritus wird wohl den Abschluf& einer langeren Zeremonie gebildet haben. 
Wir dirfen uns vielleicht vorstellen, dafs diese Segens- und Fluchworte in 
Verbindung mit dem Vortragen géttlicher Gebote gestanden haben. Ist dem 
so, so ist wohl den beiden Teilen der Formel je ein allgemeines Segens- 
und Fluchwort vorausgegangen, etwa: gesegnet (bezw. verflucht), wer diese 
Gebote (bezw. die Gebote Jahwa’s) halt (bezw. bricht), Alles Nahere muf 


aber blofse Vermutung bleiben. 


2. Poetische Nachahmungen und Nachklange 
des Schemas. 


a) Die zweigliedrige Segens- und Fluchliturgie, die einmal zu dem in 
Dtn. 27, 1I—13 vorausgesetzten Ritus gehért haben mufs, und zu der wir 
in Dtn. 28, 3—6. 16—19 eine Parallele gefunden haben, hat nun in der 
hebraischen Literatur mehrfach nachgewirkt. Wir haben schon gesehen, 
dafs die Kultformeln das Aufkommen der kurzen Zusammenstellungen der 
religidsen und moralischen Gebote Jahwa’s in den Dodekalogen und Deka- 
logen jedenfalls mit beeinflufst haben, wenn wir auch hier nicht gerade an. 
zweigliedrige Formeln zu denken brauchen. Eine solche scheint aber dem 
Priester Ezechiel vorgeschwebt zu haben, als er seinen religiésen und 
moralischen »Katechismus« formulierte+. Er zahlt hier die Handlungen und 
Unterlassungen auf, die einen Menschen zu einem Gerechten saddig machen, 


deren Nichtbeachtung aber ihn zu einem gottlosen Frevler ra%de macht, 


1 Ez. 18,1—13. — Ob der Verfasser der ritualistischen und moralisch- 
nomistischen Prosastiicke des Buches Ez. wirklich der exilische Nabi 
Ezechiel war, mag hier dahingestellt werden. Es ist mir bekannt, dafs in 
nachster Zukunft von Hélschers Hand eine sehr notwendige literarische_ 
Kritik des Buches Ez, vorliegen wird, in der mit dem tiberlieferten Texte 

ganz kraftig aufgerd4umt wird — und sicher mit grofsem Recht. 


ie 
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und kniipft daran die Verheifsung des géttlichen Lohnes, bezw. die Bedro- 
hung mit der gdttlichen Strafe. Setzt man hier ein ddritch h@7is oder ein 
diriir h#is vor den einzelnen Gliedern der Aufzaihlung ein, so hat man sofort 
eine Segens- und Fluchliturgie, die sowohl inhaltlich als formell grofse 
Ahbnlichkeit mit Dtn. 27, 14 ff. aufweist: gesegnet der Mann, 1. der ge- 
recht ist und Gerechtigkeit tut, — 2. der nicht auf den Bergen ifst, — 
der seine Augen nicht zu den Gétzen des Hauses Israel erhebt, — 3. der 
nicht das Weib seines Nachsten schandet, — 4. der nicht zu einem Weib 
geht, wenn es unrein ist, — 5. der niemanden bedriickt, — 6. der das, 
was er gepfandet hat, wiedergibt, — 7. der nichts mit Gewalt an sich 
bringt, — 8. der sein Brot dem Hungrigen gibt und den Nackten mit sei- 
nem Kleide bedeckt, — g. der nichts auf Wucher hingibt und keine Zinsen 
nimmt, — 1o. der seine Hand von Unredlichkeit fernhalt, — 11. der einen 
ehrlichen Spruch tut zwischen den Leuten, — 12. der in meinen Geboten 
wandelt und meine Gesetze beachtet, sie ehrlich zu erfillen! — Und um- 
gekehrt: verflucht der Mann, der auf den Bergen ifst, der seine Augen 
zu den Gétzen des Hauses Israels erhebt, usw. — Sollte es zufallig sein, 
dafs wir hier 12 Gebote aufgezahlt finden? Ist nicht hier ein Zusammen- 
hang vorhanden sowohl mit den Dodekalogen bei J und E als mit der 
zwolfgliedrigen Fluchformel in Dtn. 27, 14 ff. ? 


te 
i 


b) Die deutlichsten Anklange der doppelten Segens- und Fluchformel 
finden wir aber in der Poesie. Und hier besonders in der Spruch- 
dichtung und den mit ihr verwandten Gattungen. 

Schon in den eigentlichen Segenspsalmen haben wir diese Neigung 
zum Lehrhaften, die der Spruchdichtung eigen ist, gefunden, namlich in 
Ps. 128. Sie stellt sich eigentlich sofort von selbst ein, wenn man daran 
geht, den Inhalt des Segens und des Fluches im Einzelnen auszumalen. 
Eine eigenartige Entwicklung hat aber der Segens- und Fluchspruch in der 
Spruchdichtung durchgemacht. 

Der Inhalt der Spruchdichtung ist praktische Lebensweisheit. Urspriing- 
lich in der Form der kurzen Gnome, spater auch in gréfseren, mehr zu- 
sammenhangenden Eréterungen eines Themas gibt der Spruchdichter, wie 
manchmal auch das volkstiimliche Sprichwort, aus dem die literarische 
Spruchdichtung stammt, Beobachtungen und Erfahrungen aus dem Leben 
und das Resultat des Nachgriibelns tiber das Beobachtete und Erlebte. 
Dies geschieht zu einem: bestimmten.Zweck, dem namlich, die Menschen 
zu mahnen und zu belehren; dieser padagogische Zweck ist auch da 
vorhanden, wo die Form die scheinbar objektive, nur etwas Tatsachliches 
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konstatierende ist. Die Spruchdichtung will somit praktische Lebensweis- 
heit geben. 

Dafs diese Lebensweisheit auf dem Boden der israelitischen Kultur 
immer eine religiés gefiirbte ist, versteht sich von selbst; die Religion war 
der Geist des Volkslebens; eine Unterscheidung zwischen einem religiédsen 
und einem profanen Gebiet des Lebens gab es noch nicht. Weisheit ist 
Frémmigkeit, Gottlosigkeit ist Torheit. Wer weise ist und gute Tage sehen 
will, der bedient sich auch des besten Mittels, um Glick zu erlangen, 
namlich des géttlichen Beistands, der durch Frémmigkeit zu erwerben ist; 
wer das nicht tut, ist dumm. Das ist dem Israeliten so einleuchtend, 
dafs er immer die Gottlosigkeit als Zeichen einer verfaulten, krankhaften, 
nichtsnutzigen, perversen Seele betrachtet hat; denn Religion ist ihm vor 
allem ein Mittel zum Zweck, ein Mittel zur Erlangung des 4aufseren Glicks 
und der inneren Befriedigung; warum soll man fromm sein, wenn die 
Frémmigkeit nicht ihren Lohn bringt? Sie bringt aber ganz gewifs ihren 
irdischen Lohn, und wer sich ihrer nicht bedient, ist ebenso dumm wie 
derjenige, der etwa eine késtliche Perle am Wege findet und sie liegen 
lafat. Also, Weisheit ist Frémmigkeit. Diese Auffasung liegt so tief in 
der Seele des Israeliten begriindet, dafs sie sich auch tberall in seiner 
Sprache Ausdruck verschafft. Gerechtigkeit s¢dagd@ schlief&t in sich sowohl 
eine innere Qualitaét, die auch religidser und moralischer Art ist, als 
auch die aufseren Wirkungen dieser Qualitat in Gelingen und Gliick. — 
Sidga bedeutet manchmal geradezu Gliick, Gedeihen, Wohlfabrt, und ein 
Synomym zu sddag ist his/i*h. Ein weiteres Synonym ist aber /Ski/ in der 
Bedeutung Gliick haben, gelingen, zum Ziel gelangen+, aus der Wurzel 
skl — Einsicht haben, weise sein; und von diesem Gesichtspunkt aus kén- 
nen auch Verba, die ein Kénnen, Vermégen, Durchfthren, Durchsetzen, 
Oberhand-bekommen, Obsiegen bezeichnen, Synonyma zu sadaq werden; 
alle die soeben genannten Begriffe schliefst ein Wort wie jdcho/ = »kénnen« 
in sich ein. Wer gerecht ist, der hat auch Einsicht und Rat und Weisheit, 
und er »kann«. Die Gerechtigkeit schliefst aber auch die Frémmigkeit ein; 
der gerechte Mann steht auch in dem richtigen Verhaltnis zu. den gétt- 
lichen Machten des Lebens; seine Gerechtigkeit hat in der Gerechtigkeit 
der Gottheit, mit der er im Bunde steht, ihre letzte Quelle. — So sind 
Weisheit und Frémmigkeit auch von dieser psychologischen Seite betrachtet 
geradezu synonyme Begriffe; wer weise ist, ist fromm, und wer nicht fromm 
ist, kann unmdglich weise sein. Die Worter, die den Tor, den intellektuell 
und moralisch Unfahigen bezeichnen, werden in den Klagepsalmen beson- 
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ders als Bezeichnungen der gréfsten Siinder, wie Zauberer und Gottes- 
leugner verwendet}. 

Die Spruchdichtung will also praktische Lebensweisheit und Frémmig- 
keit einscharfen, indem sie die — wirklichen oder vermeintlichen — Er- 
fahrungen vieler Generationen in eindrucksvoller Form darstellt. Die Dichter 
wollen ihre Mahnungen mit den Erfahrungen der Wirklichkeit begriinden. 
Dann liegt es aber in der Natur der Sache, dafs die Beschreibung des erfahre- 
nen und beobachteten — manchmal auch: des dogmatisch erschlossenen, 
vgl. Hiobs Freunde — Gliicks des Weisen, Frommen und Gerechten ein be- 
liebtes Thema der Spruchdichtung ist; jenes Gliick wird als nachahmungs- 
wirdiges Beispiel dargestellt, um die Leute zu » Weisheit« anzuspornen. — 
Ein sehr beliebtes Kunstmittel der israelitischen Poesie ist aber die Beleuch- 
tung einer Sache durch die Antithese. So ist es dazu gekommen — und liegt 
ubrigens auch in der allgemein menschlichen Art — dafs eine Schilderung 
des Unheils des Toren, des Gottlosen und des Frevlers als Gegenstiick zu 
dem Gliick des Gerechten aufgestellt wurde. Eins der Hauptthemata der 
Spruchdichtung ist die Schilderung des Lohnes des »Gerechteng, des 
saddiq, und der bitteren Frucht des »Gottlosen« rasde. — Von 
etwas anderem Gesichtspunkt betrachtet lafst dasselbe Thema sich auch als 
eine Antwort auf die Frage formulieren: wie entgeht man dem Unheil und 
wie erlangt man das Glick? Dann wurde der Spruchdichter vor die Auf- 
gabe gestellt, die Bedingungen des Gliicks, d-h. Art und Inhalt der 
Frémmigkeit, und als Gegenstiick Art und Wesen der Gott- 
losigkeit zu schildern. Beide diesen Gesichtspunkte und _literarischen 
Momente finden sich in den nicht seltenen Behandlungen des Themas der 
beiden Wege in der Weisheitsdichtung: des Weges der Gerechtigkeit 
und des Gliicks und des Weges der Gottlosigkeit und des Unheils, des 
Weges des Lebens und des Weges des Todes. 

Hier hat nun die Spruchdichtung schon friih, um des gréfseren Nach- 
druckes und der eindrucksvolleren Ermahnung willen, zu der mehr leben- 
digen und leidenschaftlichen Form der Seligpreisung (a3ré h@18 “Sdr) und 
des Weherufes (h0j iis “Sdr) oder des Segens- und des Fluchspruches 
gegriffen®. Besonders nahe mufste es nun liegen, auf die feierliche Form 
der kultischen Segens- und Fluchformeln zuriickzugreifen und sie mit dem 
Thema und dem Zweck. der Spruchdichtung zu verbinden, Und wenn 
ein Spruchdichter beabsichtigte, in einem zusammenhangenden Stick die 
beiden Wege, das Los sowohl des Gottlosen als des Gerechten, darzu- 


i Z. B. Ps, 14,1, siehe Ps,St. I, S. 2. 
2 Siehe S. 2, N. 2. 
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stellen, so mufste eine Anlehnung an die zweigliedrige Segens- und Fluch- 
formel sehr nahe liegen. So entsteht eine Art des Lehrgedichts in 
der Form des kultischen Segens- und Fluchwortes. — Hier haben 
nun beide die obenbehandelten Haupttypen der Segens-, bezw. Fluchformel 
eingewirkt, sowohl derjenige, der das Hauptgewicht auf die Aufzahlung der 
Bedingungen des Segens, bezw. des Fluches legt (gesegnet, bezw. ver- 
flucht, wer das und wer das und wer das tut), als auch derjenige, dessen 
Hauptstiick die Beschreibung der Folgen des Segens, bezw. des Fluches 
war (wie in Ps. 128). Im Anschlufs an den erstgenannten Typus konnte man 
in der Form von partizipialen oder relativen Zusatzen zu dem /A@2§ in der 
Einleitungsformel eine Schilderung sowohl des Ideals des Gerechten als 
des Typus des Gottlosen geben, die Tugenden und gerechten Taten des 
ersteren als nachahmungswiirdige Beispiele darstellen und vor den Lastern 
des letzteren warnen. Und im Anschluf an die in Ps. 128 verwendete Form 
konnte man sowohl den Lohn, die Segnungen der Gerechtigkeit, als die 
Folgen der Gottlosigkeit ausfithrlich schildern. Und mit der Aufnahme dieser 
altehrwiirdigen Formen konnte der Maschaldichter seine ganze Seelenmacht 
in seine Worte hineinlegen und die Macht und das Gliick des Gerechten 
mit beférdern, die Bésen dagegen mit den Worten seines Mundes schlagen 
und ihren sicheren Untergang noch mehr beschleunigen; das war ein 
praktisch-padagogisches Nachhelfen der Mahnreden, das nicht zu verach- 
ten war. 

Andererseits ist die Hauptsache in der didaktischen Dichtung die Dar- 
stellung des Tatsachlichen. Wenn der Lehrer sich damit begniigt, diejenigen 
zu segnen, die mit ihm einig sind, und den Fluch tiber die anders Den- 
kenden und Handelnden auszusprechen, so ist das schliefslich nicht be- 
sonders dazu geeignet, die Hérer von der Wahrheit seiner Ansichten zu 
tiberzeugen. Das ist es doch aber, was der Weisheitslehrer will; er 
will durch den Hinweis auf die Erfahrungen der Wirklichkeit den jungen 
Leuten zeigen, dafs seine Weisheit der Weg des Lebens ist, dafs es dem 
Gerechten, der dies und das tut, tatsachlich so und so gut geht, dem 
Gottlosen aber, der diese und jene bése Tat vertibt, so und so schlecht. 
Damit hangt es wohl zusammen, dafs die Spruchdichtung die schwacheren 
Formeln agré und hd) vor den starkeren bdariich und driir bevorzugt!, Denn 
wenn auch diese beidén Wortpaare urspriinglich sowohl das Indikativische 
als das Optativische in sich geschlossen haben, so hat man dennoch, jeden- 
falls in spaterer Zeit, das erstere Wortpaar vor allem als eine Konstatierung 
einer Tatsache aufgefafst, wahrend man aus dem letzteren das etwas hervor- 


1 Siehe oben S. 2, N. 2. 
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bringen wollende Einsetzen der Seelenmacht des Segnenden, bezw. Ver- 
fluchenden, herausgehért hat; ba tich-driir war jedenfalls in spaterer Zeit 
mehr affektbetont als asré-h0j, mehr vielleicht als es der ruhigen Wiirde 
der Weisheitslehrer angemessen erschien. 

Von gréfseren, zusammenhangenden Stiicken, die die zweigliedrige 
Segens- und Fluchformel nachahmen, haben die wberlieferten Spruchsamm- 
lungen eigentlich nur Sir. 28, 13—26. Hier liegt aber eigentlich nur eine 
ganz dufserliche Nachahmung de§ zweigliedrigen Schemas vor. Das Stiick 
enthalt keine Schilderung der Gerechten und der Gottlosen oder ihres 
Lohns und ihrer Strafe, sondern eine Schilderung der tblen Folgen der 
bésen Zunge und eine Warnung, diesem Laster nicht nachzugehen; der 
Schein des doppelten Schemas ist dadurch erreicht, dafs es ungefahr in 
der Mitte des Gedichts heifst: »Glicklich zu preisen ist der, der vor ihr 
[d. h. der bésen Zunge] geschitzt ist« V.19; in V. 20 setzt die Schilderung 
ihrer unheilvollen Wirkungen wieder ein. — Insofern hat ein Stiick wie 
Hiob 11, 13—19 eine gréfsere Ubereinstimmung mit dem hier behandelten 
Schema, obwohl dort die Form des Segens- und Fluchspruches fehlt. Beide 
diese Stiicke beweisen aber, dafg es einmal eine Stilart gab, die im AnschluB 
an die kultische Formel eine mit »gesegnet der Mann< eingeleitete Schil- 
derung der Gerechten und ihres Lohnes und mit »verflucht der Mann« 
eine Beschreibung der Gottlosen gab; aus dem Vorhandensein einer solchen 
Stilform ist der Aufbau des Hiobstiickes und der Stil des Sirachstiickes 
zu erklaren. — — 

Diese von den Weisheitslehrern geschaffene Gattung mit den Schil- 
derungen sowohl des Wesens als des Schicksals des Gerechten und des 
Frevlers ist nun ihrerseits gelegentlich von den Propheten nach- 
geahmt und fiir ihre Zwecke verwendet worden. Ein solcher Fall liegt 
in Jer.17,5—8 vor. Die Aufnahme dieser Form bei den Propheten ist 
sehr wohl begreiflich. Wie Segens- und Fluchwort ist auch das Propheten- 


. wort ein wirksames, schaffendes Wort. Wie die Weisheitslehrer wollen 


auch die profeen Schriftpropheten das Volk ermahnen und ihm drohen; 
durch Ausmalung des den Bésen drohenden Schicksals wollen sie das Volk 
bewegen, die richtige Stellung zu Jahw& einzunehmen. Sie wollen das 
Kommende voraussagen, es aber zugleich moralisch begriinden; so gehéren 
auch bei ihnen die Beschreibung des Frevlers und die Schilderung seines 
Schicksals zusammen. 

Was nun Jeremia in 17, 5—8 beabsichtigt, ist, in der eindrucksvollsten 
Weise gegen alle Aufruhrplane und politischen Berechnungen der klugen 
Kopfe, die das Staatsruder steuern, zu warnen: nur bei Jahwa ist Hilfe, 
»Fleisch« kann niemandem helfen. Dieser Zweck hat nun Form und Inhalt 
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seines Segens- und Fluchgedichts beeinfluftt. Er gibt keine Aufzahlung 
der einzelnen Tugenden, bezw. Laster, die die Bedingung des Segens, bezw. 
des Fluches, sind. Bei dem Propheten ist Segen und Fluch nur von einer 
einzigen Bedingung abhangig: von der Grundstellung des Menschen zu 
Gott. Wo unbedingtes Vertrauen auf Jahwa ist, dort ist Segen; wer aber 
»Fleisch zu seinem Arm macht«, geht zu Grunde — das ist der neue In- 


halt, der hier in die alte Form gegossen wird: 


Verflucht der Mann, der sich auf Menschen verlafst, der Fleisch 
zu seinem Arm macht, 
dessen Herz weicht von Jahwa [— — — — — — — — — ji! 
Der ist wie ein Strauch? in der Steppe, nie sieht er was 
Gutes kommen, 
in der Dirre der Wiiste haust er, in salzigem, unwirtlichem Land. 


Gesegnet der Mann, der sich auf Jahwa verlafat, dessen ; 
Zuflucht Jahwa! 
Der ist wie ein Baum, an Wassern gepflanzt, der seine Wurzeln 
zum Bachlein streckt; 
er sieht keine Gluthitze kommen, seine Blatter bleiben grin, 
im trocknen Jahre hat er keine Not, ohne Aufhéren bringt er Frucht. — 


Formell ist hier zu beachten, dafs der Fluch an erster Stelle steht. 

_ Sonst scheint der Segen zuerst genannt worden zu sein*. — Inhaltlich ist 

das Gedicht kein wirklicher Segens- und Fluchspruch, sondern ein mahnendes 
Lehrgedicht. Der Hauptinhalt ist die mahnende und warnende Schilderung 

des Loses des Frevlers und des Gerechten. Wenn das Gedicht aber von 
Jeremia stammt, so liegt das Hauptgewicht doch nicht auf dieser Schil- 
derung. Jeremia will hervorheben, dafs das Vertrauen auf menschliche — 
Machtmittel ein Abfall von Jahwéa ist, der unbedingtes Vertrauen, auch wenn 

es sich um politische Dinge handelt, verlangt, und dafs es sich daher bitter 
rachen wird, auf »Fleisch« zu vertrauen. Die nahere Ausmalung der Strafe, oe bat 


und noch mehr die Schilderung des Lohnes der Treue sind hiér von mehr ‘a 
unterpearduer Bedeutung. Wenn nun das Gedicht trotzdem may eine 


Propheten tbernommenen Gattung gehdrt und dafs sein originaler 
in der eigentiimlichen Motivierung besteht: das Vertrauen auf 


1 Eine Reihe fehlt, 
2 Unbekannt, welche Pflanze earedr bezeichnet. 
8 Ps, 1; 132; Dim, 27/16 fp aegnber. ae: 
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einerseits, das Vertrauen auf »Fleisch« andererseits. M.a.W.: schon 
vor Jeremia war aus dem Segens- und Fluchspruch ein Lehrgedicht 


entstanden 1. 


c) Erzeugnisse dieser lehrhaften Gattung in der Form des Segens- 
und Fluchspruches sind nun auch in den Psalter gekommen und haben 
z. T. die eigentliche Psalmdichtung beeinflufst. 

Hier sind nun zunachst Ps.1 und Ps. 112 zu erwahnen, und damit 
sind wir zu unserem Ausgangspunkt zuriickgekehrt, und der Ring unserer 
Untersuchungen ist geschlossen. Weder Ps.1 noch Ps. 112 sind Psalmen 
im eigentlichen Sinne des Wortes; sie sind wohl keine Kultlieder, und 
haben mit solchen nur eine Einzelheit der aufseren Form gemeinsam. Sie 


vertreten die Gattung des Lehrgedichtes im Psalter’. Das Thema ist in 


1 Was oben gesagt worden ist, gilt unter der Voraussetzung, dafs das 
Gedicht wirklich von Jeremia verfafst ist, Dafs aber diese Voraussetzung 
nicht sicher ist, soll zugegeben werden, Der Gedanke, den das Gedicht 
unter Voraussetzung der prophetischen Autorschaft enthalt, entspricht auch 
besser einem Jesaja als dem Jeremia; vgl. jedoch Jer. 27. 

2 {Exkurs]. Streng genommen tun das nur diese beiden Psalmen, dazu 
127 A und B, vielleicht auch Ps. 133 und in gewissem Sinne auch Ps. 15. 
Mit dem Worte ,Lehrpsalmen* ist man sehr irreftihrend umgegangen, 
das Wort ist tibrigens eine contradictio in adjecto, — Am weitesten hat 
Staerk, Schr. AT Ausw. Ill 1, diesen Begriff gedehnt; dariiber méchte 
ich mir hier einige Worte erlauben, Er rechnet zu den_,,didaktischen“ 
Psalmen, einer Gattung, der er auch den Namen _,lyrische Weisheits- 
dichtung“ gibt (op. cit. S, 246), meben Ps.15, dem Hymnus 146, dem 
Dankpsalm 34, dem alphabetischen Hymnus 111, dem ,lehrhaften Bitt- 
gebet® 25 und dem , Loblied auf das Gesetz“ 19,8ff, die er jedoch 
anderen Hauptgattungen subsummiert, auch flg. Psalmen: 1; 32; 37; 49; 
50; 705901; 101; 105; 112; T19; 127; 128; 133. — Zu dem Begriffe 
»Lehrgedicht“ gehért zunachst, dafs der Zweck des betreffenden Ge- 
dichts eim-lehrhafter ist. Das ist aber bei keinem dieser Psalmen, abge- 
sehen von 1 und 112 und im gewissen Sinne 15; 127; 133 der Fall. 
Ps, 15 ist insofern lehrhaft, als er eine belehrende Antwort auf eine 
direkte Frage gibt; die Frage ist jedoch, wie Ps. 24 zeigt, ein Teil einer 
kultischen Liturgie; der Psalm belehrt die Kultteilmehmer dariber, wer 
am Kulte teilnehmen und dadurch Segen erwerben darf (siehe Ps.St. II, 
S.119). Ein Lehrgedicht im eigentlichen Sinne des Wortes ist das aber 
nicht. — Der Zweck des Hymnus ist, Gott zu preisen; wer aber die ernste 
Absicht hat, Gott zu preisen, der denkt nicht daran, die Menschen zu be- 
lehren; sein Gedicht kann ein lehrhaftes Geprage haben, insofern als die 
Beschreibung des géttlichen Tuns etwas ausfihrlich und niichtern aus- 
fallen kann; das ist aber einfach ein Mangel der dichterischen Begabung 
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beiden das Los der Gerechten und das der Gottlosen, die Form die des 
zweigliedrigen Segens- und Fluchspruches; von dem Stil der Psalmdichtung 
haben sie nichts. Als Poesie betrachtet stehen sie beide auf einem ziem- 
lich niedrigen Standpunkt. Ps.1 ist der bessere, wenn er nur nicht so 
schrecklich unoriginal ware; wenn er. nicht geradezu ein Plagiat nach 
Jer.17,5—8 ist, so ist er jedenfalls ein ganz getreuer Abklatsch einer 
feststehenden Gattung und hat keine einzige originale Wendung. Ps. 112 
leidet unter allen den Schwachen, die den »alphabetischen« Gedichten an- 
zuhaften pflegen: sie sind tiberhaupt nicht Poesie, nur metrische Prosa, 


eitel Handwerk; so schwer fallt gewdhnlich das alphabetische Schema den 


des Poeten; sein Gedicht wird jedoch nicht dadurch ein absichtlich be- 
lehrendes Gedicht; Lobpreisung ist nie und nimmer Belehrung, Somit 
scheiden von Staerks Sammlung 111 und 146 sofort aus. — Ein Hymnus, 
kein Lehrgedicht im hymnischen Stil, ist auch 105; der Umstand, dafs der 
Verfasser bei der Aufzahlung der ¢/i//0fh Jahwa’s das Hauptgewicht auf 
die geschichtlichen Grofstaten legt und diese recht prosaisch vorfthrt, kann 
nicht seinen Hymnus zu einem Lehrgedicht machen; er spricht zu Gott, 
nicht zu den Mitmenschen. — Ebenso klar ist es, dafs ein , Bittgebet“, 


wenn es wirklich ein religidses Gebet und kein Ausfluf einer pharisdischen - 


Heuchelei ist, kein Lehrgedicht ist; somit scheidet auch Ps. 25 aus; den 
Eindruck des Lehrhaften haben die vielen Vertrauensmotive, die das gétt- 
liche Tun ausfthrlicher erwahnen, verschuldet, — Als ein Gebetspsalm ist 
auch 19B aufzufassen; das Hauptstiick ist die Bitte um Schutz gegen 
die zedim, d.h, die Damonen, die zu ,grofser Stinde“ verfihren (Ps.St. I, 
S.72f.); die lobpreisenden Aussagen tiber die die Menschen vor Siinde 
bewahrende Thora Jahwa’s sind als Vertrauensmotive aufzufassen, — Das- 
selbe gilt auch von Ps, 119; auch dieser Psalm will kein Lehrgedicht, 
sondern ein Gebet eines von den gz@d7m geplagten, somit kranken und 
unreinen- Menschen sein; die Spriiche tber die Trefflichkeit der Thora 
sind teils als Vertrauens-, teils als Unschuldsmotive gemeint (vgl. Ps.St. ], 
8. 73). — 101 ist ein Gelibdepsalm, enthalt das Versprechen eines Kénigs, 
auf den Wegen Jahwa’s zu wandeln; er hat seine kultische Stelle bei den 
Feierlichkeiten der ersten oder der alljahrlich gefeierten Thronbesteigung 
des Ké6nigs (siehe Ps,.St. II, 8. 178, 303, 328 f.). — Dafs 50 als die von 
einem Kultpropheten vorgetragene Mahn- und Drohrede des zur Erneuerung 
des Bundes am Thronbesteigungsfeste erscheinenden Gottes aufzufassen ist, 
glauben wir anderswo gezeigt zu haben (Ps.St. II, S.73 f., 156; Ps.St. Ill, 
S. 40 ff.). Hier darf man aber mit einem gewissen Recht von einer lehr- 
haften Tendenz reden, — Als der letzte Auslaufer dieser Gattung ist 78 zu 
betrachten ; die prophetische Mahnung, den Bund diesmal treu zu halten, 
mit Hinweis auf die friheren Ubertretungen der Verpflichtungen desselben, 


ist hier zu einem Uberblick tiber die Geschichte des treulosen Volkes 


geworden, Auch hier ist die Warnung des Volkes der Zweck, ein lehr- 
haftes Geprage somit unverkennbar; selbst dieser Psalm verrat aber etwas 
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Fabrikanten, dafs sie sich einen solchen Luxus wie eine geordnete Dispo- 
sition und einen fortschreitenden Gedankengang fast nie haben leisten 
kénnen. Wie wir schon in der Einleitung gezeigt haben, ist es auch dem 
Verfasser von Ps. 112 nicht gelungen, ein gleichmafsiges Verhaltnis zwischen 
den beiden Teilen des Gedichts zu erreichen; der erste Teil geht von 
Aleph bis Qéph, der zweite von Résch bis Taw. Die alphabetische Form 
hat den Verfasser gezwungen, das dj oder dri als Einfihrung des zwei- 
ten Teils fallen zu lassen; er hatte nur die Buchstaben Résch, Schin und 
Taw zu Verfiigung. — Ps.1 leidet an einem Bruch des Schemas. Der 
Verfasser hat drei Strophen von je drei Doppeldreiern (und Sechsern)! 


von dem prophetischen Bewufstsein, das in 50 die Hauptsache ist. Lehr- 
gedichte im eigentlichen Sinne ist keiner der beiden. {Die Ahnlichkeit 
zwischen 78 und 106 betrifft nur den Stoff, nicht den kultischen Zweck ; 
106 ist ein Gebet mit aufserordentlich stark hervortretenden Bufsmotiven, 
ein ,Stindenbekenntnispsalm“, eine Abart des ,Klagepsalms“ oder des 
, Gemeindegebets“, vgl. Ps.St. Il, S. 65]. — Dafs Ps. 91 kein Lehrgedicht, 
sondern ein Bruchstiick einer Krankenheilungsliturgie mit Segenswort und 
Orakel ist, haben wir oben, S. 57 gesehen, vgl. Ps.St. II], S. ro2 ff. Der 
Segen bertihrt sich aber mit den Schilderungen des Lohnes des Gerechten 
in der Spruchdichtung. — Wie es sich mit 128 verhalt, haben wir gleich- 
falls oben gesehen, — 32; 34; 37 und 4g sind alle als Dank(opfer)psalmen 
eines geretteten und geheilten Kranken aufzufassen (s. Ps St.1. S.124— 133). 
Richtig ist aber, dafs die Dankpsalmen sich nicht nur an Gott, sondern 
auch an die versammelte Gemeinde wenden, und dafs sie als Neben- 
zweck eine Belehrung der anderen Menschen haben; dartiber wird oben 
im Text geredet. — Richtig ist auch, dafs Ps. 127 A und B den Zweck 
haben, eine religidse Wahrheit einzuscharfen, und dafs sie nach Stil und 
Inhalt zu der Spruchdichtung gehéren. Sie sind, wie Staerk sagt, ,lyrische 
Weisheisdichtung“. Wir haben es wohl hier mit Spriichen zu tun, die 
wegen ihres Inhaltes auf das Herbstfest bezogen worden sind und deshalb 
Aufnahme in das Heftchen der Ma‘alot-Lieder gefunden haben. — Ob etwas 
Ahnliches mit Ps. 133 der Fall ist, erscheint mehr zweifelhaft. Der Psalm 
scheint mir in V. 3b seine eigentliche Pointe zu haben und kann sehr 
wohl fir den Kult gedichtet sein, er hat mehr von dem Ton des Hymnus 
als von dem Weisheitspruch und ist wohl als ein Hymnus auf den heiligen 
Ort aufzufassen, der das Zentrum ,,der religiés-kultischen Gemeinschaft der 
Volksgenossen“( Staerk) ist. Solcher Sionshymnen finden sich mehrere unter 
den Ma‘alot-Liedern; als Sionshymnus ist er ein indirekter Gotteshymnus, 

A In V, 2 ist wohl ki im mit Verschleifung al zm zu sprechen; statt jo- 
mam kann j6m gelesen werden und mit walaila als ein Versfufs aufgefafst 
werden, In V, 3 ist vielleicht raendin nach k*eés einzusetzen, In V, 4a 
ist mit LXX ein /0-chén einsusetzen, in V.4 ba fehlt ein jihjd@ und in b? 
ist mit LXX ein mipp*né firiig einzusetzen (“3dr kann fortbleiben), In V.5 
ist eal-kén tberflissig, in V.6 das erste ddérdch wohl nur Doublette. 
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geben wollen; davon behandeln die beiden ersten Strophen den Gerechten. 
Gegen alle Regeln der hebraischen Prosodie hat er nun den neuen Absatz 
mitten in der letzten Periode der zweiten Strophe (V. 3b-+ 4a) einsetzen 
lassen, oder mit anderen Worten den Absatz tiber das Los der Gerechten 
mit einer Reihe abgeschlossen, in der schon vorgreifend gesagt wird, dafs 
es so nicht den Gottlosen ergehe: »nicht so den Frevlern, nicht so«. In 
der dritten Strophe fangt dann die positive Schilderung der Frevier an. 
Dadurch ist das aufsere Schema des zweigliedrigen Segens- und Fluch- 
spruches in die Briiche gegangen; dem asré des ersten Teils folgt kein 
hoj im zweiten. 

Was aber Ps.1 ein besonderes Interesse in diesem Zusammenhang 
gibt, ist das vom Verfasser aufgestellte Kriterium des Gerechten, bezw. des 
Gottlosen. Der ideale Gerechte ist der Schriftgelehrte, der Tag und Nacht 
iiber die Probleme des Gesetzes griibelt und nach allen den Satzungen 
desselben wandelt. Der Frevler ist demnach umgekehrt derjenige, der es. 
mit der Haltung der Tausend Gebote nicht genau nimmt, der daher ein 
»Spotter« und »Siinder« ist. Wer das Gesetz peinlich beobachtet, ist ge- 
segnet; verflucht aber, wer das Gesetz nicht kennt! Das religionsgeschicht- 
lich Interessante dabei ist nun, dafs diese Auffassung, wie wir oben gesehen 
haben, schon in den alten kultischen Segens- und Fluchformeln ihre Wur- 
zeln hat. Auch hier war, so in der Vorlage des Dtn. 27,14 ff., das Verhaltnis. 
zum Gesetz eine Ursache des Segens, bezw. des Fluches, allerdings nur 
eine neben vielen anderen; die Grundanschauung war noch nicht nomistisch 
geworden. Vielleicht schon bei der Bundesschliefsung unter Josija wurde 
aber der betreffende Spruch auf das schriftlich fixierte und abgegrenzte 
Deuteronomium bezogen, wie auch schon sowohl Dtn. als Heiligkeitsgesetz. 
Segen und Fluch von dem Verhaltnis zu eben dieser Gesetzessammlung 
abhangig machten. Die altere Weisheitsdichtung hatte meistens die Frémmig- 
keit im Allgemeinen als die Bedingung des Segens dargestellt, ohne peinlich 
genaue Umschreibung des Begriffes der Frémmigkeit; tatsachlich ist den 
Weisheitslehrern die Frémmigkeit eben das, was zu jeder Zeit als Frém- 
migkeit gilt. Ps.1 bezeichnet dagegen in seinem straffen Nomismus die 


letzte Konsequenz der »Deuteronomisierung« der alten Kultformel. 


* 


d) Das hier behandelte Schema hat nun auch einmal den kultischen 
Dankpsalm beeinflufst. Dieser Fall liegt in Ps. 32 vor. Der Psalm ist. 
nicht, wie z. B. Staerk will, »ein Lehrgedicht tiber den Segen der Bufse«,- ~ 
sondern zunachst ein Danklied eines geheilten Kranken. Auf Krankheit. 
deutet die Schilderung des friiheren Ungliicks V. 3—4; in seinem Geist 
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hatte »Schlaffheit« »mija gehaust und dadurch ihm seine natiirliche Seelen- 
kraft (»Gerechtigkeit«) und damit auch die kérperliche Gesundheit genom- 
men, seine »Gebeine zermorschten«, wahrend er tagelang (vor Schmerzen) 
briillte, sein »Herz«}, d. h. seine ganze Person, sein Leib miteingeschlossen, 
»wurde verwandelt«, d.h. zu Grunde gerichtet, »wie ein Feld unter der 
Glut des Sommers«. Er fafst das alles dahin zusammen, dafs »die Hand 
Jahwa’s schwer auf ihm gelastet habe«, ein Ausdruck, der auch sonst so- 
wohl leibliche als geistige Zerstérungen bezeichnet; mit anderen Worten 
driickt er dasselbe so aus, dafs er ein edwon (V.2) zu tragen gehabt habe. 
Die Schuld kommt aber im AT fast immer in und mit einem Ungliick zum 
Bewufstsein. Dafs er sich irgend einer bestimmten Siinde bewufst gewesen 
ist, darf man daher kaum den Worten entnehmen; das Ungliick hat ihm 
bewiesen, dafs irgend eine Schuld — Gott allein weifs welche — auf ihm 
lag; mag auch sein, dafs er sich nach dem Grund gefragt habe, und nach- 
traglich irgend etwas bei sich gefunden habe, was Gottes Zorn erweckt 
haben kénnte. — Dann habe er sich. aber entschlossen, seine Siinde zu 
bekennen und seine Schuld nicht zu verhehlen, und habe sie vor Jahwa 
gebeichtet; daraufhin habe Jahwaé ihm seine Schuld vergeben. Ob er be- 
stimmte Siinden bei sich gefunden habe, oder ob er nur in allgemeinen 
Wendungen seine Siindhaftigkeit bekannt habe, kénnen wir nicht wissen; 
fiir die letztere Annahme sprechen sowohl die alttestamentliche Auffassung 
von Siinden und Leiden, als auch die Bufspsalmen des Psalters, die nie eine 
konkrete Siinde nennnen, was an sich sehr natiirlich ist, da sie rituelle Gebete 
sind, die ftir alle mdglichen Falle passen sollen. Wie und unter welchen 
Umstanden hat er seine Siinde gebeichtet? Dariiber steht im Psalm nichts. 
Nach der Analogie der anderen Dankpsalmen, die ohne Zweifel fiir das 
Dankopferfest geschrieben worden sind, und nach allem, was wir aus dem 
Gesetz dariiber wissen, wie der Schuldbeladene von seiner »Schuld« be- 
freit werden sollte, kann es nicht zweifelhaft sein, dafs er an die rituellen 
Handlungen, Bekenntnisse und Gebete denkt, die zusammen mit dem 
»Siindopfer« denen vorgeschrieben waren, denen es — namlich durch irgend 
ein Ungliick — zum Bewufstsein gekommen war, dafs eine »Schuld« auf 
ihnen lastete®. — Dafs er sich in hartnackigem Trotz eine langere Zeit 
gegen dieses Bekenntnis gestradubt habe, und erst als die Hand Jahwa’s 
noch schwerer auf ihm lastete, oder nachdem er von schweren Gewissens- 
bissen gepeinigt worden ware, sich dazu entschlossen ‘habe, darf man kaum 
den Worten des Psalms entnehmen; die Worte in V. 3—5 sind wohl nur 


1 So ist in V.4 nach einer Handschr, zu erganzen m, c, 
2 Vgl. Lev. 4, 2.13. 28; 5,1—4, siehe Ps.St. I, 8. 136. 


128 SIGMUND MOWINCKEL. HPS: 


ein besonders starker Ausdruck fiir den Glauben — und fir die Erfahrung 
des Dichters — dafs es erst dann besser mit ihm wurde, nachdem er sich 
den rituellen Reinigungen und Bekenntnissen unterworfen habe; wie man 
heutzutage meistens erst dann den Arzt holt, wenn die Krankheit heftig 
oder langdauerd wird, so hat man sich auch damals erst dann zu einem 
Siindopfer und zu ritueller Bufse entschlossen, wenn es keine leichtere und 
schnell vortibergehende Krankheit war, unter der man zu leiden hatte; die 
menschliche Natur ist immer sich selbst gleich. — In diesem Fall ist nun 
die vodllige Genesung nach der rituellen Bufe mit ihrem Siindopfer und 
ihren Reinigungen und Bekentnissen eingetreten; durch sie hat der Psal- 
mist Gottes gnadige Hilfe erlebt, er hat den Segen des Sichdemiitigens und 
der reuigen Bufse erfahren; es ist ihm jetzt gewifs geworden, dafs er nicht 
geheilt worden ware, wenn er nicht zum Tempel gekommen ware und 
Jahwa mit bufsfertigen Worten und unbedingter Beichte all seiner Siind- 
haftigkeit, vielleicht auch gewisser Siinden, die er bei sich gefunden haben 
mochte, gnadig gestimmt hatte; so mufs jeder Fromme tun, wenn er von 
Siinde und Krankheit befreit werden will. Im Lichte dieser Erfahrung steht 
jedes Zoégern vor ihm als dummer Trotz, wie er den unverninftigen 
Tieren, nicht aber einem einsichtigen Menschen zugetraut werden darf; vor 
Freude und Dankbarkeit quillt ihm sein Herz uber. 

Nun ist er zum Dankopferfest gekommen und hat das Danklied des 
Geheilten vor der versammelten Gemeinde zu singen. Und wie es die 
Stilsitte des Dankliedes verlangte, erzahlt er der Gemeinde, was er erlebt 
hat, berichtet von seiner friiheren Not und von der grofsen Gnade, die 
Gott ihm erwiesen hat; er legt ein Zeugnis vor der Gemeinde ab, in 
dem er von seinen Erfahrungen spricht, wie es jedes echte religiédse Zeugnis 
auch heutzutage tut. Stilsitte war es nun auch, dafs dieses Zeugnis mit 
einer Aufforderung an die Anwesenden abgeschlossen wurde, sie méchten 
auch, wenn sie einmal in Not kamen, dasselbe tun, was er getan habe, 
sich zu Jahwa um Hilfe wenden!: Jahwa hilft den Frommen, die sich in 
der Not demiitig zu ihm wenden und ihre Sinden beichten; den Stolzen 
und Verstockten dagegen ist er feind, sie miissen in ihrer Schuld sterben. 
Das ist eben eine Belehrung; das didaktische Element ist von Haus 
aus diesem Teil des Dankliedes eigen. Wenn diese Belehrung eine etwas 
allgemeinere Form annimmt, so bildet ihren Stoff unwillkirlich die traditio- 
nelle Lehre tiber das Gliick der Gerechten, Frommen und Demiitigen und 
als gelegentliches Gegenstiick dazu auch das furchtbare Ende der Gottlosen © 
und Trotzigen.. Hier beritthrt sich von jeher der Dankpsalm mit der ~ 


1 Vgl. Ps. 34, 12—19; 40, 5. 
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Weisheistdichtung. Die Danklieddichter dirfen auf Grund ihrer eigenen Er- 
fahrungen behaupten, dafs sie das eigentliche Lebensproblem des alten Israel, 
das Problem von dem Verhaltnis zwischen Frémmigkeit und Glick, aufs 
neue in positivem Sinne gelést haben, insofern als sie die Richtigkeit der 
alten Lésung fiir ihre Personen erlebt haben; wenn die Bésen scheinbar 
eine zeitlang triumphieren — und das tun sie eben, wenn der Fromme 
krank ist; denn die Krankheit haben meistens bose Menschen durch Zauber- 
fliiche hervorgerufen — so ist das eben nur ein Schein; sie wissen jetzt 
aus Erfahrung, dafs der Fromme schliefslich mit Gottes Hilfe triumphiert 
und »seine Feinde mit Genugtuung anblicken kann«. So macht bisweilen 
ein stark lehrhaften Ton sich in den Dankpsalmen geltend; Problemgedichte 
oder Lehrgedichte sind sie aber deshalb lange noch nicht}. 

Besonders in Ps. 32 macht sich nun dieses ermahnende Interesse geltend. 
Die ganze Erzahlung gestaltet sich als ein Zeugnis, und das Zeugnis ist als 
eine Aufforderung gemeint, seinen — des Dichters — Beispiel zu folgen. 
Seid nicht trotzig und unverninftig wie Pferd und Maultier; geht zu Jahwa 
in der Not, beichtet eure Siinden und tut Bufse, denn das allein bringt 
Heilung, Glick und Heil; die Gottlosen, die sich nicht unter die Ziichtigung 
Jahwa’s beugen wollen, ihrer Krankheiten und Schicksalsschlage (sch’obim) 
sind viele. So gestaltet sich das ganze Lied seinem Inhalte nach als eine mit 
einem persénlichen Beispiel belegte Schilderung des Loses der Frommen und 
der Gottlosen, nur dafs die Frémmigkeit mit Bezug auf die Veranlassung des 
Psalms als Bafsfertigkeit und Wille zum Siindebekennntnis, die Gottlosigkeit 
als Trotz und Unbufsfertigkeit unter der Hand Jahwa’s dargestellt worden sind. 

Und hier hat nun das zweigliedrige Schema des Segens- und Fluch- 
spruches aufserlich nachgewirkt. Der Psalm fangt mit dem Zeugnis an und 
verwendet dabei die Form der Seligpreisung: »Heil dem, dessen Schuld 
vergeben, dessen Siinde gesiihnt«. Zu einer wirklichen Zweiteilung des 
Psalms ist es aber nicht gekommen; die verbot der Stil des Dankpsalms. 
Denn dieser pflegte mit einer Apostrophierung der anderen anwesenden From- 
men zu schliefsen — gewohnlich mit einer Aufforderung an diese, mit dem 
Dichter Gott zu preisen 0. 4. So ist es auch hier, und daher konnte der 
Dichter nicht mit einer Schilderung der Gottlosen enden; nach der Erwah- 
nung dieser kehrt er wieder zu den Gerechten zuriick. So werden die 
Gottlosen eigentlich gleichsam nur im Voriibergehen erwahnt. — Die Form 
der Seligpreisung hat tibrigens das Zeugnis auch im Dankpsalm 40 A, s. V. 5°. 


1 Vgl. zu den obigen Ausfihrungen Ps,St, I, S. 127 f. 
2 Die Form der Seligpreisung (a3ré h@’i3 usw.) kommt auch sonst in der 
Psalmdichtung in verschiedenen Bedeutungen vor, In 41,2 und 119,1 — 
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SCHLUSSWORT: RELIGIONSGESCHICHTLICHE 
ZUSAMMENFASSUNG. 


Wir fassen das Gefundene zusammen zu einem religionsgeschichtlichen 
Bild. Es wird kein einheitliches oder vollstandiges Bild daraus, nur einige 
Streiflichter. 

Wir haben im Kulte sowohl den Segen als den Fluch gefunden, 
sowohl regelmafig wiederholte als kasuelle Worte. Der Segenswunsch 
empfangt den Festzug vor den Toren des Tempels oder auf dem Tempel- 
platz!; in die Lieder des Festzuges schlingt sich der Segensgrufs ein?, in 
ihnen erhebt sich auch die Bitte um Segen, die von den feierlichen Ténen 
der Priester beantwortet wird?; der ganze Inhalt des Festes wird zum 
Schlu® in den vollténenden Segen des Priester vom Altar zusammengefafst?, 
und im Danklied kehrt der Segen zuriick als eine die Macht und Ehre 
der Gottheit erhdhende Lobpreisung Jahwa’s °®. 

Aus allen den oben genannten liturgischen Elementen baut nun die 
religiése Kunst eindrucksvolle und ergreifende Liturgien fiir den Gottes- 
dienst auf, Liturgien, in denen Grufs, Gebet, Furbitte, Segenswort und 
Dank mit Hilfe verschiedener Stimmen, Chére und Soli, durch Antiphonien 
und Responsorien zu miachtigen religidsen Harmonien zusammenfliefen. 
Wie schade, dafs die Priesterschrift uns nichts von dieser Seite des Gottes- 
dienstes und des Festes mitteilt! Welch eine Gelegenheit aber hat nicht 
hier der wissenschaftliche Theologe, die beiden Eigenschaften zu entfalten, 
ohne die der Psalter ihm »tabu« sein sollte: Verstandnis ftir die Wal- 
lungen des religidsen Gemiites und kinstlerische Phantasie! 

Der Segen sammelt in sich alles, was das Volk und die Einzelnen 
von dem Kulte und der Religion erwarten. Zweck des Kultes ist es, 


beide sind individuelle Klagepsalmen — leitet die Formel ein Vertrauens- 
motiv ein; in dieser Form bezeugt der Betende, dafs er zu denen gehort 
hat, die die betreffende Tugend geiibt haben und daher auf den dafir 
gebtihrenden Lohn vertrauen diirfen, Ebenso in Ps. 84, 5 f. 13; 94,12; 
106, 3; 144,15; 146,5. In Ps, 137,9 umschreibt die Seligpreisung den 


Fluch und das Rachegebet: selig, wer unsere Erbfeinde vernichtet, In — 


127,5 liegt wohl ein regelrechter Maschal vor, siehe oben S. 123, N, 2 
1 Ps, 24,4—6; 118, 26. 2 Ps: i986 8 


5 Ps, 122,8f.; 115,12—15, 4 Num, 6, 24—26. 5 Ps, 124, 6, 
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Segen zu erwerben. Daher klingen die Segensworte dem ganzen Volke und 
allen Einzelnen bei jeder feierlichen Kulthandlung entgegen, besonders bei 
den grofsen Festen, die in Alterer Zeit der Kult sind, spater auch bei dem 
taglichen Kult im Tempel. Hoérbar, sichtbar und allen fafsbar appliziert das 
Segenswort die géttlichen Gaben und Giter auf die Menschen. — Worin 
der Inhalt des Segens besteht, dariiber wird in den Kultformeln und Kult- 
psalmen wenig gesagt; jedermann wufste, was man unter »Segen« verstand, 
Das war mit einem Worte: »alles, was Menschenbegehr«. Die grofse Mehrzal 
hat ihn auf das 4ufsere Gliick bezogen, und wenn er gelegentlich naher 
beschrieben wird, so ist auch das die Hauptsache; besonders die Frucht- 
barkeit wird —- im Einklang mit altsemitischer Denkweise — als die eigent- 
liche Frucht des Segens geschildert!; in einer Liturgie, in der es sich um 
die Heilung eines Kranken und um Abwehr allerlei damonischer Machte 
handelt, liegt das Hauptgewicht auf dem Schutz gegen alles Bose®. Einzelne 
werden aber auch an das, was wir geistige Giiter nennen, gedacht haben: 
Herzensfriede, innere Ruhe, Gefeitsein gegen die zu Todstinde versuchen- 
den Damonen usw. Hier ist aber zu beachten, dafs das alte Israel unsere 
Unterscheidung zwischen weltlichen und geistigen Giitern nicht kennt; ihm 
war das aufsere Gliick der logisch und moralisch notwendige Ausfluf8 einer 
»schénens¢, »gerechten«, gesunden Seele und Wirkung der inneren Qualitat 
des Mannes, die die Israeliten s¢daga nannten. 

Bei allen erweiterte sich aber der Gedanke an das individuelle Gliick 
und ging dariiber hinaus zu der ewigen, gliicklichen, glorreichen Zukunft 
Israels und Jerusalems als dem letzten, grofsen, gesegneten Ziel®. In dem 
Segen Israels hat der Segen der Einzelnen sowohl seine Wurzel als sein 
letztes Ziel. 

Die Objekte des Segens sind mannigfaltig. Gesegnet werden das Volk 
und das Land, und alle die Einzelnen darinnen; gesegnet werden vor 
allem die Gerechten, die eine fir Segen empfangliche Seele haben, oder 
wie es spater -heifst: die Frommen, die den Willen Jahwa’s tun, die seine 
Gebote halten. Gesegnet und dadurch vermehrt wird alles, was dem Volke 
gut und niitzlich ist, Manneskraft und Mutterleib, Vieh und Acker, Korn 
und Most, Korb und Backtrog. Gesegnet wird auch die Gottheit, der da- 
durch »Ehre und Macht« gegeben wird. 

Die hierher gehérigen liturgischen Stiicke erlauben uns nun einen 
Einblick in eine sehr bedeutungsvolle religionsgeschichtliche Entwicklung. 
Im Anfang der Entwicklung steht die kraftgeladene, selbstwirkende, oder 
richtiger: kraft der Seelenmacht des Sprechenden wirkende Formel. In 


1 Ps, 128, 2 Ps, 91, 8 Ps, 128, 5. 
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Worte und Handlungen werden Segen und Fluch hineingelegt. Dinge und 
Personen werden gesegnet oder verflucht, und werden eben dadurch mit 
Heil oder Unheil belegt. Im Laufe der Zeit schwindet nun einerseits etwas 
von der urspriinglichen psychologischen Begriindung der Gedanken; man 
vergifst gelegentlich, dafs die Wirkung des Segens- und des Fluchwortes 
von den seelischen Voraussetzungen des Redenden abhangig ist; die Worte 
sinken wohl daher gelegentlich zu Formein herab, die rein ex opere ope- 
rato wirken. Ganz vergessen ist aber der urspriingliche Grundgedanke nie. 
So machtvoll sind diese Segensworte und die damit zusammenhangenden 
kultischen Handlungen, dafs man sogar uberzeugt ist, dafs der Segensbund 
zwischen Gottheit und Volk, der die Voraussetzung jedes Segens bildet, 
ein in jeder Beziehung gegenseitiger ist; im Kulte segnet auch das Volk 
Jahwa und gibt ihm dadurch tatsachlich erhéhte Macht und Segensfille 
und »Ehre« (Seeleninhalt). — Andererseits kommt etwas Neues hinzu. Die 
Gottheit, die schon von Anfang an im Hintergrunde gestanden hatte und 
der eigentliche Urgrund und die Quelle des Segens und auch des heilsamen, 
das Bose brechenden Fluches war, tritt immer mehr in den Vordergrund. 
Der persénliche Jahwa beherrscht das religidse Denken und allmahlich auch 
die kultischen Formen Altisraels. Segen und Fluch werden als die direkten 
Wirkungen seines Eingreifens in die Dinge betrachtet. Sache des Priesters 
wird es damit, den Segen von Gott herabzubeten; die Formel erhalt etwas 
von dem Geprage des Gebets. Es heifst nun manchmal nicht: »gesegnet 
du!« sondern: »es segne dich Jahwa!« Jahwa ist der eigentlich Segnende 
und Verfluchende; der Mensch ist nur das Mittel, dessen er sich bedient, 
der Vermittler seines Segens; und Jahwa segnet, wen er will, und verflucht, 
wen er will. Das wirkt auf die alte Vorstellung vom Segnen der Gottheit 
und damit schliefslich auch auf die ganze Bedeutung des Wortes Segen 
zuriick. Der Mensch kann Gott nichts geben!. Gott gegenitiber hat der 
Mensch sich nur zu verbeugen und zu nehmen, was er gibt; nur bitten 
und danken und preisen kann er noch; danken und preisen soll der Mensch, 
auch wenn Gott nicht segnet, auch wenn er mit schweren Schlagen ver- 
flucht; er soll ihm fir die Gnade, die er gibt, danken, und zirnt er, so 
soll er ihm dafiir danken, dafs die Strafe nicht noch schlimmer gewesen 
ist; auch dann heifst es: j¢ht Sem Jahwa m*borach, »gesegnet der Name 
Jahwa’s«*. Das Segnen der Gottheit erhalt nun ausschliefslich die Bedeu- 
tung: Gott danken und preisen (vgl. die d%rGchd$ in der Mischnatraktat 
desselben Namens). — 


1 Vgl. Ps, 50, 9—13. 


2 Vgl, Hiob 1, at. 
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Re ae __ 333 

Als das dunkle Gegenstiick des kultischen Segens steht der kultische 
Fluch.- Verflucht werden alles und alle, die dem Gliick und dem Segen 
und der ungehinderten Selbstbehauptung des Volkes im Wege stehen, die 
die »Gerechtigkeit« desselben beeintrachtigen und »beugen« und vermin- 
dern kénnen. Und damit — und das hangt mit der oben erwahnten Ent- 
wicklung in die Richtung eines persdnlichen und transcendenten Gottes- 
begriffes zusammen — wird auch alles das verflucht, was das gute Verhaltnis 
zwischen Jahwaé und seinem Volk beeintrachtigen kann und das Volk 
ungerecht in den Augen Jahwa’s macht, so dafs sein Antlitz finster statt 
gnadig leuchtend wird, alles, was irgendwie die géttlichen Gaben vom 
Volke und den Einzelnen fernhalten kann. Daher verflucht man im Kulte 
denjenigen, der sich an geweihtem Gut vergriffen hat, den geheimen Dieb, 
den unbekannten Moérder, die Treulose, die das Herz des Gatten bitter 
und zu einer Wohnung eines Damons der Eifersucht gemacht hat, so dafs 
er sich weder iiber Korn noch Wein freuen kann, ferner den Zauberer 
und die Hexe, die das Land durch ihre geheimen Kiinste ungeheuer und 
gottverlassen machen. Kurz: alles, was sowohl dem Volke als den Ein- 
zelnen, den anstandigen, »stillen«, nicht wie die chaotischen Gottesgegner 
und die Damonen »larmenden« Menschen im Lande schadlich und bése ist. 
Und nicht nur jedesmal, wenn solche Verbrechen, wie die hier erwahnten, 
begangen worden sind, erschallt das Fluchwort bei einer kultischen Gele- 
genheit; auch bei gewissen regelmafsig wiederkehrenden Kultfeiern wird 
ein allgemeiner Fluch gegen alle Feinde Jahwa’s und Israels geschleudert, 
sowohl gegen die inneren als die 4ufseren Feinde. Den nationalen Feinden 
tritt man vor dem Krieg oder wenn das Volk unter dauerndem Druck der- 
selben zu leiden hat, mit einem kraftigen Fluch entgegen!; besonders aber 
die Feinde im Volke selbst, die nicht offen hervortreten, die ihre bésen 
Kiinste im Dunkeln treiben, alle geheimen Siinder, vor allem die Zauberer, 
sucht man durch den regelmafsigen Fluch zu vernichten; gegen diese wird 
der Fluch bei gewissen, regelmafsig wiederholten Gelegenheiten als Abwehr 


gerichtet?. So zahlt denn die zwdlfgeteilte Fluchformel alle diejenigen 


auf, die durch die Macht des Fluches aus dem Lande ausgerottet werden 


sollen, alle diejenigen, die dem Volke schaden, sowohl direkt durch bése 
Taten wie Mord, Diebstal, Ehebruch, Zauberei, als auch indirekt, indem sie 
durch solches das Land unrein machen und den Zorn Jahwa’s tiber Land 
und Volk herabrufen. Mit feierlichem und unheimlichem Ernst werden die 


furchtbaren, steinernen Worte verkiindet; die einténige Wiederholung des 


1 Ps, 83, 10—18; 129, 5—8; 137,7—9- 
2 Ps. 14; 53; 120, 3 ff. (vgl. Ps.St. | og II Stellenregister); 125, 5. (vgl. ebenda). 
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»Verflucht der Mann; der... .« hat bei diesen Gelegenheiten sicher ein 
immer starker werdendes, unheimliches Geftihl von furchtbarer Wirkung bei 
den Anwesenden hervorgerufen; mit solchen Worten sollte auch der etwaige 
Siinder im Kreise der Kultgenossen aus der Gemeinde hinausgesteinigt 
werden. Es liegt ein richtiger psychologischer Blick hinter dieser Kultsitte; 
sicher hat sie wohl auch gelegentlich die Wirkung gehabt, dafs irgend ein 
geheimer Siinder seelisch gelahmt zusammenbrach und durch sein schreck- 
liches Ende »Gott die Ehre gab<s. 

Hier treffen sich nun wieder Segen und Fluch. Sie sollen beide von 
Anfang an das Glick und die Sicherheit des Volkes verbirgen. Indem 
sie beide in Beziehung zu dem moralischen und religiédsen Zustand des 
Einzelnen und zu seinem Verhaltnis gegentiber den géttlichen Geboten 
gesetzt wurden, haben sie beide dazu beigetragen, einerseits das moralische 
Bewufstsein des Volkes und den ethischen Trieb der Religion wachzuhalten, 
andererseits eine reine Kultgemeinde zu schaffen. — Hier werfen nun Stiicke 
wie die Fluchformel in Dtn. 27,14—26 und die Nachklange entsprechen- 
der Segensformeln in Ps. 24 und Ps. 15 Licht tiber eine andere wichtige 
religionsgeschichtliche Entwicklung, die die Bedingungen des Segens und 
des Fluches betreffen. Wir kénnen sie kurz folgendermafsen skizzieren. 
Im Anfang hiefs es dem Sinne nach: Segen itber Israel, Fluch uber alle 
Feinde Israels! Und sehr lange klingt dieser materialistisch-nationalistische 
Ton nach, ja im Grunde ist er nie ganz tiberwunden worden; vielmehr mufs 
man sagen, dafs das spatere nomistische Judentum gewissermafsen einen 
Riickfall zu dieser amoralischen Anschauung bedeutet: den Israeliten gebihrt 
der Segen, weil sie Israeliten sind und das Gesetz halten. Andererseits 
kénnen wir auch ein Verhaltnis zwischen den ethischen Strémungen in 
der Religion und den genannten Kultformeln deutlich beobachten. Religion 
und Sittlichkeit hat in Israel immer etwas mit einander zu tun gehabt; zu 
den heiligen Geboten Jahwa’s hat immer! die Volkssitte, das Ethos gehért. 
Im Laufe der Entwicklung der israelitischen Kultur und Religion hat eine 
Vertiefung der Sittlichkeit und eine nahere Verknipfung von- Sittlichkeit 
und Religion stattgefunden. Das hat auch seine Spuren im Kulte hinter- 
lassen, was schon deshalb naheliegen mufste, weil der kultische Segen 
und FJuch von dem Verhaltnis zu den géttlichen Geboten abhangig gemacht 
worden war, wenn auch diese Gebote, wie uns die (Do)dekaloge bei J und 
E zeigen, im Anfang hauptsachlich als kultische und rituelle Gebote auf- 
gefafst wurden. Es kam eine Zeit, da man sich im Kulte nicht damit be- 


gniigte, Segen und Fluch auszusprechen, sondern auch in irgend einer 


‘ D.h, so weit zuriick, als unsere Quellen reichen, 
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Form die géttlichen Griinde dieser Handlung angab; man hob auch die 
Bedingungen des Segens hervor und gab eine religiés-moralische Motivie- 
rung des Fluches. Das geschah eigentlich von dem Augenblick an, da 
man die Segens- und Fluchformeln spezialisierte: gesegnet, wer das und 
das und das tut, verflucht, wer das und das und das tut. Die Segens- und 
Fluchworte wurden somit ein Mittel nicht nur zur Unterscheidung zwischen 
Israel und Heiden, sondern auch zwischén Gerechten und Siindern innerhalb 
des Volkes_ Es ist sehr bedeutungsvoll, dafs diese Unterscheidung auch 
im Kulte Ausdruck findet. Die sittliche Unterscheidung erhalt dadurch eine 
kraftige religidse Sanktion; erst dieser sittliche Zug innerhalb der offiziellen 
Kultreligion macht uns das Auftreten und die Gedanken der grofsen Pro- 
pheten voll verstandlich. — Man wird sich vorstellen kénnen, welch ein 
volkserzieherischer Faktor diese Kultformeln gewesen sein miissen. Mit fest 
gepragten, kurzen, ehernen Worten wurde sicher schon in ziemlich alter 
vorexilischer Zeit bei den grofsen Festen, zu denen alles Volk zusammen- 
strémte, eine Reihe von konkreten, leicht fafsbaren Beispiele des frommen 
und des gottlosen Handelns in das Bewufstsein der Israeliten eingehammert; 
und die darin liegenden Forderungen wurden ihnen als Jahwa’s Forderungen 
eingepragt, als die unerlafslichen Bedingungen jedes Segens und _ jedes 
Gliicks, auch der inneren Gemeinschaft mit Gott, eine Idee, die jedenfalls 
bei einigen im Lebendigwerden begriffen war (vgl. Jeremia). Jahr ftir Jahr 
hérte man bei den Festen diese Worte, und der Schauer, den die Fluch- 
worte uber die Gesinnen fallen liefsen, hat die Forderungen um so heiliger 
in den Herzen der Menschen gemacht. Selbstverstandlich hat die grofe 
Menge dies alles sehr, sehr 4ufserlich aufgefafst; ein starker Faktor der 
religiédsen und moralischen Erziehung mufsten dennoch solche Kultworte sein. 
Das bezeugt uns vor allem die Tatsache, dafs aus solchen Worten sogar 


der Dekalog entstanden ist. 
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Anhang: Einige der besprochenen Texte. 


Zu S.57—60. Die aus Ps. 24, 4—6 zu erschliefsende Segensformel mag 
‘folgendermafsen gelautet haben: 


1. Gesegnet, wessen Hande rein sind. 

2. Gesegnet, wer lauteren Herzens ist. 

3. Gesegnet, wer nicht seine Seele zu irgendwelchem Schadenwerk 
antreibt. 

V.4b ist wohl Zusatz nach 15, 4b. 

Ausfiithrlicher ist der aus Ps. 15 zu erschliefsende Segen: 


1. Gesegnet, wer unstraflich wandelt und recht tut. 

2. Gesegnet, wer Wahres im Herzen redet. 

3. Gesegnet, wer nicht seine Zunge (mit unheilschaffenden Worten) 
laufen laft. 

4. Gesegnet, wer seinem Nachsten nichts Béses antut. 
Gesegnet, wer nicht auf seinen Verwandten Schande ladet. 
Gesegnet, wem der (von Jahwa) Verworfene verachtlich ist. 
Gesegnet, wer die, die Jahwa fiirchten, ehrt. 
Gesegnet, wer schwoért’ und (den Eid) nicht bricht. 
Gesegnet, wer sein Geld nicht auf Zinsen verleiht. 
Gesegnet, wer nicht Bestechung wider einen Unschuldigen nimmt. 
Die Zahl to ist sicher nicht zufallig; Kittels Vermutung (im’ Kom- 
mentar), ein Halbvers sei in V. 3 ausgefallen, ist somit unbegriindet. 


90 MI AY 


Zu S.74—8o0 (Dtn. 27, 14—26). Die betreffende 12-geteilte Fluch- 
formel lautet, nachdem einige spiitere Glossen und Ausfillungen entfernt 
sind, folgendermafsen: 


1. Verflucht, wer ein Schnitzbild oder Gufsbild° anfertigt und es 


insgeheim aufstellt! — Amen! 
2. Verflucht, wer seinen Vater oder seine Mutter verflucht! — Amen! 
3. Verflucht, wer die Grenze seines Nachsten verriickt! — Amen! 
4. Verflucht, wer einen Blinden des Weges irre fiihrt — Amen! 
_ 5. Verflucht, wer das Recht der Fremden, Waisen und Witwen 


beugt! — Amen! 
6. Verflucht, wer dem Weibe seines Vaters beiwohnt! “’ — Amen! 
7. Verflucht, wer irgend einem Tiere beiwohnt! — Amen! 
8. Verflucht, wer seiner Schwester ” beiwohnt! — Amen! 


it 
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g. Verflucht, wer seiner Schwagerin beiwohnt! — Amen! 

to. Verflucht, wer seinen Nachsten heimlich »schlagt«! — Amen! 

11. Verflucht, wer sich bestechen laf&t, wenn es gilt, das Blut eines 
Unschuldigen zu vergiefsen! —- Amen! 

12. Verflucht, wer nicht die ‘Gebote Jahwa’s’ halt! — Amen! 


Zu S.97—101 (die Quellenanalyse in Din. 27,1—13). Es soll hier 
soweit als méglich eine Ubersetzung der urspriinglichen Quellenberichte des 
J und E gegeben werden. Der jahwistische Bericht lautete: 

1@Mose gab dem Volke folgenden Befehl: 2* Wenn ihr den Jordan 
iiberschreitet, sollst du [12] grofse Steine nehmen ...... [Der Rest des 
Berichts ist von R?* gestrichen und durch V. 2b—3.8 ersetzt worden. 
Die Ausfiithrung folgt in Jos. 4. 3 ff.}. 

Der E-Bericht lautete etwa folgendermafsen: 


18 Mose gab den Altesten Israels folgenden Befehl: #* Wenn ihr den 
Jordan tiberschritten habt, [2? und in das Land hineingezogen seid, das ich 
euch gebe], *"so sollt ihr “{grofse] Steine ‘nehmen’” ... . auf (?) dem 
Berge ‘Garizzim’’. ©" Und dort sollst du Jahwa, deinem Gotte, einen Altar 
bauen”; “aus unbehauenen Steinen sollst du den Altar Jahwa’s, deines 
Gottes, bauen; und auf ihn sollst du Jahw&, deinem Gotte, Brandopfer 
darbringen ‘und Schelamimopfer schlachten, und dort sollst du Opfermahl 
halten und vor Jahwa, deinem Gotte, fréblich sein ....... 12Und die 


“eine (Halfte) soll sich ‘in der Richtung gegen’ Garizzim hin zum Segen” 


aufstellen, (namlich) Simeon, Lewi, Juda, Issachar, Josef und Benjamin; 
13 die andere (Halfte) soll sich ‘in der Richtung gegen’ Ebal hin zum Fluch 
aufstellen, (namlich) Ruben, Gad, Ascher, Zebulun, Dan und Naftali. 

Die Ausfihrung des Befehls nach E folgt in Jos. 8, 30—935: 

39 Damals baute Josua dem Jahwa, dem Gotte Israels, einen Altar auf(?) 
dem Berge ‘Garizzim’, *! einen Altar aus unbehauenen Steinen, tber die 
kein Eisen geschwungen war, und sie opferten Brandopfer und schlachteten 
Schelamimopfer °, *%indem ganz Israel und seine Altesten’ zu _beiden 
Seiten der Lade, den Priestern’’ zugekehrt, standen”’, die eine Halfte in 
der Richtung gegen Garizzim, die andere in der Richtung: gegen Ebal hin, 
wie Mose” befohlen hatte’; ***und dann rezitierte er (d. h, Josua) mit 
lauter Stimme (gard) den Segen und den Fluch. 

Statt »auf« (ea/) Dtn. 27,1 und Jos. 8,30 stand wohl urspriinglich 
sneben« oder »am Fufse des«, siehe oben S, 102. 


Zu S.107—112 (Dekalog und kultische Segens- und Fluchformeln). 
Ich méchte hier ausdriicklich bemerken, dafs ich das »Bundesbuch« des it 
im Anschlufs an die 4ltere Kritik, in Ex. 34,14—26 finde: die von Sellin, 
Kittel u. a. befiirwortete Ansicht, dafs J daneben auch eine Parallele zu 
Ex. 21—23 und sogar den Dekalog in Ex. 20,1 ff. gehabt habe, mufs ich 
als vollig unbegriindet und als eine petitio principii ablehnen; allerdings 
haben die genannten darin recht, dafs Ex. 34,14 ff. nicht ein Aquivalent 
zu dem Dekalog in Ex. 20,1 ff. sind; denn der Dekalog ist nicht die 
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Bundesgrundlage des E, sondern diejenige des P (so auch Steuernagel, Ein- 
leitung, und Meinhold, Einftihrung i. d. A. T.). Oben im Text habe ich es 
dahingestellt sein lassen, ob in Ex. 34 urspriinglich ein Dekalog oder ein 
Dodekalog beabsichtigt sei; bei erneuertem Studium ist es mir gewifs ge- 
worden, dafs urspriinglich 10 Worte dastanden; sie lassen sich sehr einfach 
aus den 13 des TM gewinnen, wenn man die 3 speziellen Festgebote als 
spatere, jedoch richtige Erweiterungen des allgemeinen Festgebotes in V. 23 
auffafst. Die urspriingliche Einleitung steckt, wie auf S.109 gezeigt, in 
V.6b—7. Damit man die Dekaloge mit den iiberlieferten Fluch- und Segens- 
formeln bequem vergleichen kénne, drucke ich sie hier ab. 
»Bundesbuch« des J: 


6> ‘Ich bin’ Jahwa, ein barmherziger und gnadiger Gott, langmitig und 
reich an Huld und Treue, 7 der Tausenden Huld bewahrt* und die 
Schuld der Vater an den Nachkommen” bis zu den Enkeln und Urenkeln 
heimsucht. 


. 4 Du sollst dich vor keinem anderen Gotte niederwerfen. 
. 17 Du sollst dir keine gegossenen Gottesbilder machen. 
198 Alle Erstgeburt gehoért mir. 

4. 20> Du sollst nicht mit leeren Handen kommen, mein Antlitz zu 
schauen. 

5. 21Sechs Tage magst du arbeiten; an dem siebenten Tage sollst du 
(es) unterlassen (oder: ruhen), und zwar sollst du (es) in der Zeit des Pfli- 
gens und Erntens unterlassen (oder: ruhen). 

6. ®3 Dreimal im Jahre soll alles, was mannlich ist unter dir, das Antlitz 
Jahwa’s, deines Gottes, schauen. 

7. *Du sollst das Blut ‘meiner’ Opfer nicht zusammen mit Gesauer- 
tem schlachten. 

8. 25 Du sollst nicht das bei ‘meinen Festen’ dargebrachte Fett bis 
zum nachsten Morgen liegen lassen (1. hgj nach Ex. 23,18 und spr. haggat; 
str. happdsah; das Pasah ist kein hag). 


wo 


g. *°*Das Beste der erstgereiften Friichte deines Ackers sollst du 


zum Hause Jahwa’s, deines Gottes, bringen. 
10. 26> Du sollst nicht ein Béckchen in der Milch seiner Mutter kochen. 


Das »Bundesbuch« nach E war eine erheblich erweiterte Rezension 
dieses Dekalogs, die die urspriingliche Zehnzahl nicht mehr deutlich durch- 
blicken lafst; sie findet sich in Ex. 20, 23—26; 23,10—19. REP hat 
darin M Ex. 21,1— 22,16 eingeschoben, der vielleicht einmal — aber 
nicht vom Anfang an! — seinen Platz an Stelle des heutigen Dtn. gehabt hat; 
ob Ex. 22,17—27; 23,1—g spatere Nachtrage zu M oder zu dem Bundes- 
buch des E sind, mag dahingestellt bleiben; im Gegensatz zu S. 75, N. 3 
halte ich jetzt das letztere fir wahrscheinlicher. 

Der exilische Dekalog ist sowohl in Dt aufgenommen als von RP als 
»Bundesbuch« nach der Priesterschrift verwendet worden. In seiner relativ 


urspriinglichen Fassung hat er folgendermafsen gelautet: = 


Ich bin Jahwa, dein Gott, der dich aus Agypten herausgefiihrt hat. 
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1. Du sollst keine anderen Gétter haben neben mir. 
2. Du sollst dir kein Gottesbild machen. 
3. Du sollst nicht den Namen Jahwa’s, deines Gottes, zum Schaden 
{irgendjemandes) aussprechen. 
4. Denke daran, den Sabbattag zu »heiligen«. 
Ehre deinen Vater und deine Mutter. 
Du sollst nicht tédten. 
sollst nicht ehebrechen. 
Du sollst nicht stehlen. 
Du sollst gegen deinen Nachsten nicht als falscher Zeuge auftreten. 
Du sollst nicht deines Nachsten Haus »begehren<. 


SO MI AM 
Ss 
G 
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